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६ 
गीता-द्रान 
[> ध्वा 
प्रवचन : १ 
श्री मगवानुवाच 
इदं तु ते गुह्यतमं प्रवक्षयास्यनसूधवे। 
जानं विज्ञानसहितं यज्ज्ञान्वा सोक्ष्यसेऽ्ुभात्‌ 11 १॥ 
राजविद्या राजगुह्यं पविच्रमिदसृत्तमम्‌ 1 
प्रत्यक्षावगमं धर्म्यं सुसुखं कतुंमन्ययम्‌ \\ २॥ 
अव पहले एक बात देखे । यह्‌ जो तत्तवज्ञानको-ज्ञानकी, 
विज्ञानकी चर्चा की जाती है--श्रवण-उपदेश होता है वह्‌ अरण्य- 
भूमिम होता है 1 अरण्यभूमि अर्थात्‌ पवंतोकी तल्ह्टी, गंगातट । 
यह गीताका उपदेश रणभूमिमें हो रहा है ! यह्‌ तत्त्वज्ञान अरण्य- 
भूमिमे-से उठाकार रणभूमिमें काया गया है। अर्थात्‌ जीवन-संघषंमे 
| जो काम आये वही उत्तम ज्ञान। प्रवृत्ते शस्त्रसम्पाते नगाड़े 
। वन ेहं। बोडे दिन्ना टे है । हाथी चिगधाड ख है । वहां 
। यह्‌ ज्ञान प्रकट हो रहा है 1 आपके जीवनमें कितना भी कोलाहक 
| हो ओर कितना भी संवषं हो, यह ज्ञान वहाँ काममे आनेकै लिए 
| 2) तं गगातटदहै, न हिमाल्य है ओर न कोई नैमिषारण्य है । 





् 


` दूसरी बातपर ध्यान दे । यह्‌ कि हमेशा वक्ता श्रेष्ठ होता है 
ओर श्रोताको नीचे बेठना पड़ता है 1 परन्तु गीताका श्रोता रथौ 
दै ओर वक्तासारथिहै। सारथि तो ड़ाइवरकी तरह है ओर रथी 
मालिकिकी तरह । जीवात्मा यदि रथी दहै तो वुद्धि सारथि है 
बुद्ध तु सारथि विद्धि ।' यहां तो जो शिष्यहै वहु वडाह ओर 
जो गुरुहै वह छोटा है) वृद्धि जीवात्माके अधीन होती हे। 
श्रीकृष्ण अजुंनके अधीन सारथि टहै- सारथि माने सहायक । 
अन्नेर्वायुः सारथिः |' अग्निका सारथि वायु है | यहा छोटा वड- 
को उपदेशा कर रहा है । इसका अथं है--'वालादपि सुभापित्तम्‌ ।' 
यदि वच्चा भ कोई अच्छी वात कहे-नौकर भी अच्छा उपदेश 
करे तो उसे श्रवण करना चाहिए । 


तीसरी वाततपर अप ध्यानदं कि हमारे पूवंमीमांसकोने 
यज्ञरालामे धमकी प्रतिष्ठा कर दी । वेदक. शास्त्रके आदेदसे प्राप्त 
जो कम॑काण्ड है, जिससे स्वश -मोक्षरूप फठ्की प्राप्ति होती हे 
वह्‌ था धमं । गीता हमारे जीवनके प्रत्येक काय॑मे धमकी प्राण- 
प्रतिष्ठा करती है । व्यापारमें गीताको टीजिये । अपने सेवाकायंमें 
गीताको लीजिये | व्यवहारमें गीताको लीजिये । यह्‌ ध्मको जन- 
जनम, मन-मनमे, घर-घरमें प्रतिष्ठित करनेके कए है । पूर्व- 
मीमासाके जआधारपर विद्रज्जन धर्मका निरूपण करते हैं । पुवं 
मीमांसामें सत्त्व-रज-तमके आधारपर धम॑का निरूपण नहीं है । 
वहां अधिकारी-भेदसे घमं निरूपित है । यहाँ सत्व, रज ओर तमके 
विभागसे घमंका निरूपण होता है ! यह कोई संन्यासी ज्ञानकां 
वक्ता नहीं है ओर न कोई संन्यासी, ब्रह्मचारी श्रोता है--दोनोदही 
गृहस्थ हं ¦ श्रीटृष्ण भी गृहस्थ है, अजुन भी गृहस्थ है ओर यज्न- 
दारके घम॑का जो फल स्वम जानेपर मिलता है तथा 
जो विधिपूवंक लौकिक दृष्टस किया जाता है जसे पुवरेष्टि, उसका 
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फर इस रोकमें भी मिता है । परन्तु गीताका जो फल है वहू 
दस्य फलहीहै। माने दसी समय अन्तःकरण शुद्ध होता है । 
अन्तःकरणको शुद्धि है ह्य फल । हमारा वेदान्त मरनेके वाद स्वगं 
पानके लिए नहीं है। वह्‌ तो इसी जीवन्न हमको राग-ढेवसे 
जीवन्मुक्त करनेके लिए दै । अव इस परिप्रेश्यमे आप नवे जध्याय- 
पर विचार करें । 

नवे अध्यायका प्रारम्भ ही यह कहता ह कि आघ्वे अध्यायमें 
जो वात कही गयी है उससे यह विलक्षण है । दं तुते गुह्यतमं 
प्रवक््याम्यनसूयवे' --'तु का प्रयोग अर्थात्‌ अवतक जो वात कही 
सो कही -पर यह तो मे तुम्हें गुह्यतम वात कह रहा हूँ । कोई 
वर्म॑का रहस्य बताना हो तो उसे गुह्य कहते हैँ गौर उपासनाका 
रहस्य बताना हौ तो गुह्यतर बोलते हँ ओर तत्त्वज्ञानका रहस्य 
बताना हा तो उसको गुह्यतम कहते हे । १५बे अध्यायके अन्तमे-- 

इति गुह्यतमं स्ास्त्रसिदसूक्तं मयाऽनघ । 
एतद्‌ बुद्ध्वा बुद्धिमान्‌ स्यात्‌ कृतङत्यश्च भारत ॥ 

वह॒ गुह्यतम शास्त्र क्या है ? यह्‌ नहीं वताया कि इसके मिलनेसे 
तुम्हे स्वगं मिलेगा या वैकुण्ठ भिलेगा अधवा मरनेके वाद मुक्ति 
होगी । "एतद्‌ वुद्ध्वा बुद्धिमान्स्यात्‌--इसको यदि तुम ॒समन्च लो 
तो बुद्धिमान्‌ हौ जाओगे ओर कृतकृत्यश्च भारत'-कररनेके वादका 
फकादेदा नहीं है -इसी जीवनपें कृतकृत्य हो जाजोगे। "कृतक्रत्यता'- 
अर्थात्‌ सारे कतव्य तुम्हारे परे हो गये जौर सारे ज्ञान तुमको प्रा 
हो गये । "इदं तु--आ््वे अध्यायमें जो वात कही गथी-- 
दक्षिणायन-उत्तरायण-देवयान-पितुयानका उपदेश । साधना करलेके 
बाद--मरणोत्तर गति केसी होती है ? ओर इदं तु--यह्‌ तो 
उससे विलक्षण है । विलक्षण अर्थात्‌ जो लक्षण आवें अध्यायका हैँ 
वह्‌ लक्षण नवे अध्यायका नहीं है। इसके लक्षण ही दूसरे है । 
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गाँवमें ज से कहते है-भाई इतके लक्षण दूसरे ह । इसी तरह्‌ इस 
नवे अध्यायके लक्षण ही कुछ दूसरे हैँ । “गुह्यतमं प्रवक्ष्यामिः । 
गीतामें गुह्य शब्दका प्रयग है, गुह्यतर शव्दका भी प्रयोग है | 
गुह्यतम शब्दका भी श्रयोग है ओर सवं गुह्यतम शब्दका भी 
प्रयोग है । 

अब यहाँ गुह्यतम अर्थात्‌ गोपनीय-च्िपाने योग्य । आप इसे 
जाहिर करके मत रहिये । जैसे आप किससे प्रेमका व्यवहार 
वाहरसे करते है ओर भीतर से असंग है। तब अपनी उदासीनताको 
प्रकट मत कीजिये । यह्‌ मत किये कि मेँ तुमसे प्रेमका व्यवहार 
तो करता हं, परन्तु मै असंग हूँ । अपनी असंगताकौ गुप्त रखकर 
्रमका व्यवहार कौजिये। भीतरसे असंग रहकर भी बाहूरसे 
व्यवहारमे किसी प्रकारकी नुटि न हौ । असंग व्यवहारकी यह रु 
वातत हो गयी 1 आप धन कमाद्ये, पुरी कगनसे कमाइये-परन्तु 
कहीं थोढी घटी-बदी, हानि-लाभ हो तो उसमें दुःखी सत हो जाद्ये। 
आगे बदिये, परन्तु यह्‌ वात गुप रखिये । यदि आप अपने कमं- 
चारियोमें कहने लगेगे कि हम तो हानि-खाभमें समान हं तो 
आपका काम ठीक नहीं चलेगा । भीतरसे असंग रहिये ओर 
वाहरसे अपना व्यवहार बिलकुल ठीक-टीकं कोजिये । एक गुह्यतम 
बात बता रहे हं, आप व्यापारमें एेसी आसक्ति रखेगे कि हेमको 
तोलाम ही छाम होतो जव कभो हानि होगीतो दुःखौ हौ 
जागे ओर मनमें हानि ओर लाभका समान मानकर काम करते 
रहे तो कभी हानि होगी, कभी काभ होगा । गुप्त रखनेकी वात 
यह्‌ है कि अपनी जो समता है उसे बाजारमें फेकते हुए मत रहिये।. 
आपकर हृदयमें एक गुप्त धन रहना चाहिए । वही गुट धन भगवान्‌ 
अर्जुनको दे रहे ह : 

इदं तु ते गुह्यतमं प्रवक्ष्यासि ¦ 
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श्रायः अन्य स्थानें 'वक्ष्यामि' शब्द कामम आया है, यहाँ ध्र 
उपसग रगा है अर्थात्‌ प्रृष्ट । वचनम प्रकृष्टता है ओर एक विशेष 
अधिकारी के लिए कटा गवा है । "ते तुभ्यं किसको कह रहै हं ? 
अपने प्यारे अजुंनको कह रहे ह--ति' माने अत्यन्त प्रिय विरिष्टं 
व्यक्तिको सुना रहै हँ । यह्‌ बात सवसे कहने लायक नहीं है । जो 
अपना श्रिय हो उसको बत्तानी चाहिए प्रवक्ष्यामि" वह विशेषता 
अजुने क्या हैं ? वह्‌ हमारे जीवनमें भी आनी चाहिए ¦ वह है 
अनसूयवे" । 

वेदमें एक मन्त्र है, उसका अर्थं है--हि ब्राह्मण ! मेरी रक्षा 
करना क्योकि मेँ तुम्हारी निधि हँ । असूयकाय--जो गुणमे दोष 
निक्रालनेवालाहैओरनजो ऋजु नहीं है-नस्र नहीं है-सर 
नहीं है उसको यह मत वताना ।' विद्याम वक कब आयेगा जव 
वह्‌ दोषदर्शीको न वतायी जाय । हम कभी कु छिखाते हीते दं 
ओर कखनेवाला बीचमें टोक दे तो उसका उत्तर सोचनेके लिए 
द्धि व्हा चरी जती है । जो विचारकी धारा वहती है वह्‌ विच्छिन्न 
हो जाती है। हम कृते ह--माई, बोलनेमें जो गलती हौ वह्‌ 
वादमे पुर लेना कि यह्‌ हमको ठीक नहीं मालूम पड़ा, पर बौचमें 
मत रोकना । "गुणेषु दोषाविष्करणे असूया ॥' कोई अच्छा काम 
कर रहा हो ओर उसके अच्छे कामकी प्रशंसा तोन करे भौर 
उसमें दोष-दोष जो आये उसको बताता जावे । वह्‌ हौ गया 
कर्णका सारथि शल्य । जब कणं बाण उठाता तो शल्य कहं देता 
कि इस बाणसे क्या होगा ? बस; उत्साह टूट गया । तुम निसं 
वंशमें पैदा हुए हो उस वंशमें किसीको निशाना ख्गाना भी आता 
है? मर गया विचारा। उत्साह वीररसका स्थायी भाव है। 
मनुष्य वीरताका काम कर ही तवर सकता है जब उसके मनमें 
उत्साह बना रहे ओर उत्साह टूट जावे तो उसकी वीरता भाग 
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जातो है । अधिकारी एेसा होना चाहिए जो हमारी बात्तके गुणको 
समञ्चे, उसमे जो गुण पक्ष है उसको पूरी तरहसे ग्रहण करे- 
केवर दोष-पक्षको ग्रहण करनेवाला न हो । 

अनसुयवे-असूयुः-- असूया जिसमें होती है उसको असूय: 
क्ते हं--ओौर अनसूयवे असूयारहिताय । जो दोषपर दृष्टि न दे | 
वचनके जो गुण हं उनको अच्छी तरह देखे । समीक्षा करनेका-- 
तुलनात्मक विवेचन करनेका ढंग ही यह्‌ है। दो पक्षोकी तुलना 
करनी हो तो पहले दोनोमें समानता क्या है, यह समञ्नना चाहिए | 
फिर दोतोंमे विदोषता क्या है, दोनोमे जो अलग-अलग विशेषतापें 
हं उन्हें समज्लना चाहिए । आप राजनीतिक दलोकौ तुरना करें 
तो दोनोमें राषटहित समान है या नहीं, यह देखना चाहिए । वे 
किस प्रक्रियासे राषटहित करना चाहते है--इसकी तुलना करनी 
चाहिए । समानता समञ्चिये, विशेषता समक्षिये, विरोध समञ्ञिये । 
कोन-सी विशेषता अच्छी है ? समानता तो दोनोकी अच्छी है। 
विरोध किसका गलत है, किसका सही है--इसपर विचार कर 
लीजिये । अनसूयु होना चाहिए । केवल दोषदर्यी नहीं होना 
चाहिए । गुणदर्शी होना चाहिए । दोष तो कहीं भी निकाला जा 
सकता है । 

ईश्वरने सृष्टम दुःख क्यों बनाया ? ब्रह्माने हाथीको लम्बा 
बना दिया ओर सुंड भी इतनी बड़ी दे दी ओौर शेरका मुंह बड़ा 
कर दिया । दोष तो सबमें हँ । रामने वाटीको व्यो मार दिया 
ओर छष्णने कन्नाका संग क्यों किया ? ब्रह्मामे भी दोष निकलता 
है, विष्णुमे भी निकलता ह । परन्तु दोष देखनेसे काम नहीं 
बनता है, उसमें जो गुण है उसका तिरस्कार नहीं करना चाहिए 

आजकर हमारे जो राजनैतिक दल ह, वे अपने पूववर्ती पुरुषो 
गुणक प्रति कृतघ्न हौ गये हूं । केवल उनके दोष देखने लगे हैं । 
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इसको असूया कहते हैँ । उमे यह्‌ गर्तो ह जौर यह अच्छाई दै, 
एेसा नहीं कहते । श्रोता तो वह्‌ है जो वातकरा ठीक-ठोक अभिध्राय 
समन्ने । अजुन सरल ह । उसके नाममे ही सरकता दहै । ऋलुहै 
ऋजुत्वात्‌ अर्जुंनः। ओर वह्‌--श्रीकृष्णके वचनमे दोष नहीं देखता। 
बच्छ कहता है--' मोहोऽयं विगतो मम, नष्टो मोहः, करिष्ये वचनं 
तव ।' आज्ञाकारी होनेके ` लिए तेयार हं । इसक्िए वह्‌ सलाह 
देनेका अधिकारी है। 
सलाह किसको देनी चाहिए ? गुप्त बात किसको बतानी 
चाहिए ? जो बातके महत्वको सरलतासे समने । क्या बात 
बताओगे ? 
ज्ञानं विज्ञानसहितं यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ । 
ज्ञानं विज्ञानसहितं '- देखो पहले घुना चुके है- 
ज्ञानं तेऽहं सविज्ञानं इदं वक्ष्याम्यरेषतः 1 
यज्ज्ञात्वा नेह भुयोऽन्थज्ज्ञातव्यमवशिष्यते \\ 
सातवें अध्यायमें तुमने सविज्ञान ज्ञानका वणंन कर दिया । 
(ज्ञानं तेऽहं सविज्ञानं '--अव श्ञानं विनज्ञानसहितं' क्या रहा ? 
असखमें सातवें अध्यायका जो ज्ञान-विज्ञान है वह्‌ मक्तक रूपका 
वणन हं । भक्तका विज्ञान है । 
चर्तुविधा भजन्ते मां ये जनाः सुकृतिनोऽजुंन 1 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थौ ज्ञानी च भरतषभ ॥ 
भजन करनेवाले कितने प्रकारके होते ह ? आतं होते है-- 
संसारके दुःखसे मुक्ति चाहते हं । वे संसारके दुःखसे अभिभूत हे । 
जिज्ञापु ह--परमात्माके स्वरूपको जानना चाहते हं । अर्थार्थी-- 
परमात्माको प्राप्त करना चाहते हं । जो परमात्माका अनुभव कर 
चुकेदट,वेह्‌ंज्ञानी। इस प्रकार सात्वं अध्यायमें भक्तका विज्ञान 
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है । आठवें अध्यायमें साधनाका विज्ञान है] केसे-केसे ध्यान 
करना चाहिए ओर ध्यान करके कैसे उत्तरायण, दक्षिणायन गतिको 
प्राप्त करना चाहिए । नवे अध्यायमें जो विज्ञान है, ज्ञान-विज्ञान 
वह्‌--भगवान्‌का क्या स्वरूप है, यह्‌ बताता है । तो भक्तका 
विज्ञान है सातवें अध्यायमें ओर भक्तिका विज्ञान है आवें 
अध्यायमें तथा भजनीयका विज्ञान है नवे अध्यायमे | भगवानुका 
स्वरूप क्या है ? 


मया ततमिदं सर्वं जगदव्यक्तरमूतिना । 
मत्स्थानि सवेभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः ॥ 


यह भगवान्‌के स्वरूपका वणंन है । अठारह्वे अध्यायमें 
ब्राह्मणके स्वभावका जहां वणंन क्रिया गयाहै वहाँ भौ ज्ञान- 
विज्ञानका उल्लेखं हभ है । 


ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं ब्रह्कमं स्वभावजम्‌ । 


ब्राह्मणको केवर दास्त्रका ज्ञान नहीं होना चाहिए | कमं- 
काण्डका विज्ञान भी होना चाहिए । अर्थात्‌ शास्व्रमे पट्‌ ल्या कि 
होम केसे किया जाता है, विवाह, यज्ञोपवीत आदि केसे होते हैँ 
परन्तु करना नहीं आया । जंसे कानूनका ज्ञान होता है ओर एक 
वकीलके साथ रहकर उसका विज्ञान प्राप्त किया जाता है। 
आयुर्वेदका ज्ञान होता है भौर एक वैद्यके साथ रहकर उसका 
प्रायोगिक ज्ञान प्राप्त किया जाता है। इसी प्रकार आत्मा-परमात्मा- 
सम्बन्धी ज्ञान है ओर दूसरा उसका अनुभव । यह्‌ केवर शास्त्रीय 
ज्ञान नहीं है, परोक्ष ज्ञान नहीं है । अपरोक्ष अनुभवयुक्त ज्ञान है । 
इसलिए बताया है कि ज्ञानं तेऽहं सविज्ञानम्‌ ' यह्‌ ज्ञान विज्ञान- 
सहित है । अव इस ज्ञानका फल बताते है, क्योकि फलश्रुत्िके विना 
श्रोतामें रुचि नहीं जगती है । किसी भी वस्तुको यदि हम जानें 
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त्तो जाननेसे क्या होगा, यह्‌ बात भी मा्ूम पड्नी चाटिषए 1 
वोर यज्ज्ञात्वा- ज्यों आप इसको जानोगे तो यह्‌ असमा क्रिया 

। ज्ञात्वा- जैसे उपविच्य भुक्ते-वेठकर खाता है । वेठना आर 
खाना दोनों एक साथ है । ज्ञात्वा मोध्यसेऽशुभात्‌-जानोगे जर 
अशभसे म॒क्त हो जाओगे । अभ क्याटै? जवं मृत्युको चचा 
करने लगते हं तो कहते हँ- भाई अमंगल है--इसक्रा नाम मत 
लो । अशुभ है--अतः मृल्युसे दटकर हम अमृतत्व प्राप्त कर छ ॥ 
अपनेको अमत रूपमे जान ठे, यह अजुभसे मुक्ति है ओौर दुःखसे 
हम छट जावे । दुःख भी अशुभ है । अगुभ क्मंका फल होनेसे भी 
अशुभ है ओर दुःखको कोई पसन्द नहीं करता । वह्‌ क्रिसीका भी 
प्रिय नहीं है। अग्रिय होनेसे भी अशुभ है । घरम-स [निकट कट। 
जानेके किए मौर जो नापसन्द है वही आकर सामने खड़ा हो 
गया-अशभ हो गया । रास्ता काट दिया-अशुमहौ गया। 
अशुभ क्या ह ? अगुभ है दुःख । जिसको देखकर मनम दुःख दाता 
है, उसका नाम है। मृत्यु अशुभहै, दुःख हीना अनुम्‌ ट जार 
अज्ञान, बेहोश, नासमन्ली-ये सव अशुभ हं, मृत्यु जयुभ ठ्‌, दुःख 
अगुभ है, अज्ञान अशुभ हं । 


अञ्चुभात्‌- यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ । 


मव्यका डर्‌ निकल जावे ओर दुःख जोवनमे न आयं आर 
अपने जीवनमे जो नासमञ्ची है वह मिट जावे तव हम जबुभसं 
मुक्त हए । यह्‌ जो ज्ञान हम गीताम देने जा रहे ह॑ वहं कसा ट ? 


वह्‌ अशुभसे मुक्त करनेवाका है । इसम्‌ जात्वा मोक्ष्यसे का 


अथं है- 
क्म॑निरपेक्ष्‌, उपासनानिरपेक्षम्‌, रोगनिरयेक्षम्‌ ज्ञात्वेव मोक्ष्यसे 1 
वैसे हम लोगोका जो जीवन है, उसमें दो चीजं है । अखिसे देखते 
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हं जर पावते चलते ह । आंख हूरई ज्ञान ओर चलना हुजा कमं । 
सनुष्यका जोवन कर्म॑ज्ञानका मिश्रण है । आप अपनेको देखकर 

ह्चानो-जव आप पसन्द करते हैँ कि हेम अंगूर खायेगे तब आप 
अंगूर खाते हु अपने मनसे, वाहुर उसे देखते हुं । देखके चरते हुं । 
चलते जाते हु ओर देखते जति हुं । कमं ज्ञानकी सहायता करता 
हे, ज्ञान कमंकी सहायता करता है, यह्‌ है व्यावहारिक जीवन । 
रेकिन यदि अपने आत्माका ज्ञान प्राप्त करना हो तो कहुँ चलकर 
जाओगे ? आत्मा आत्माक पासं चरके जायेगा ? इसलिए ज्ञान 
ज्ञानम अन्तर होता है । आत्माका ज्ञान धर्मोपासना-सापेक्च नहीं 
होता ओर संसारका जो ज्ञान है उसमें कमं ओर उपासना दोनों 
चादिए 1 समुचित ज्ञान कहते हं उशतको । व्यावहारिक ज्ञानमें 
दोनोका समुच्चय है । 


यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ ! 


यह्‌ एेसा ज्ञान है--आत्मज्ञान है कि ब्रह्मज्ञान है-यह्‌ टीक- 
ठीक हृदयंगम करलोत्तो न तुम्हुं मृल्युका भय रहेगा, नदुःख 
रहेगा ओर न नासमन्ञी ही रहेगी । इन तीनोसे वह्‌ मुक्त कर देगा। 
ई-कोई पण्डित ह वे--'मोक्ष्यसेऽगुभात्‌'मेँ कहते हँ अ' क्यों 
डालते हो ? 'मोक्षसेऽ्शुभात्‌-मोक्षसे शुभात्‌ ' यह्‌ जो गुभ-अशुभका 
चक्कर है--जिसको दुविधामे अपने काम लटके रहते है--वह्‌ 
दुविधा ही छूट जवेगो--शुभ ओर अशुभ दोनों छट जायेगे । 
गीताको यह्‌ अभीष्ट है। 


शुभा्ुभफलेरेवं मोक्ष्यसे कर्मबन्धनः 1 


गुभ ओर अशुभ फल देनेवारे जो क्मवन्धन है उनसे तुम मुक्त 
हो जाओगे । बुभ कम॑वन्धनका फर होगा शुभ ओर अभ कम- 
वन्धनका फल होगा अञुभ । सभी भगवानुको मपित कर दौ-- 
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भगवानके प्रति कमं करो--अपने किए काम करोगे तो तुम्हारे 
सामने शुभ-अशुभ आगे ओर भगवानुके ठि काम्‌ करोगे तो 
तम्दारे सामने गुभ-अगुभ आयेगे ही नदीं । इसीसे गीताम गुभागुभ- 
परित्यागी--कौन होता है ? मक्त होता है--भगवानूका भक्त 
होता है । हमने सवंस्व अपना दे दिया, किसीको अपित कर 
दिया । अब बोरे भाई, जो ऋण है वह कौनं चकायेगा ? नहीं नहीं 
हमने धन तो दे दिया, ऋण अपना थोडे ही दिया है । नहीं भाई, 
यदि किसी भलेमानुस करौ दिया है ओर उसने तुम्हारा सव कृं 
लेल्यिादहै, तो तुम्हारे ऋणकौ जिम्मेवारी भी उत्को लेनी 
चाहिए । यदि तुम उनको अपना सवं शुभ स्मपित कर दो-- 
अलुभ समित करनेमे संकोच होता हं तभी भगवान्‌ तुम्हें जेसे 
गुभ फलसे मुक्त करेगे वैसे अशुभ फलसे भी मुक्त करेगे ओर 
अपनेमे सिला कगे । इसलिए "मोक्ष्यसे गुमात्‌ ।' अव इस विद्याकौ 
प्रजंसा निज मुखसे श्रीकृष्णे की है-- 

राजविद्या राजगद्यं पवित्रमिदसुत्तमम्‌ । 

प्रत्यक्षावगमं धरं सुसुखं कठुंमव्ययर्‌ 


यह्‌ विद्याओंका राजा है, विद्यानां राजा राजविद्या अथवा 
राज्ञः विद्या राजविद्या । दोनों तरफसे समास बनतय हं । यह्‌ 
विद्याओंका राजा है, मानँ जो विद्या तुम सीखते हो वह्‌ त्रिद्या 
तुमको दुःखसे छुडाती है कि नहीं--जापको विद्या बहुत वडी है । 
एक वावूजो थे । वे नावपर कहीं यात्रा कर्‌ रहे थे । बातचीत 
किये विना सन नदीं मानता था । जिसको बोलनेका अभ्यास हो 
जाता है वह विना बोले रह्‌ नहीं सकता । उन्होने नाविकसे 
पूा-- तुम कुछ विज्ञानकी वात समन्ते हौ ?' उसने कडा "नहीं | 


वावृ--ज्योतिष समन्ते हौ ? 
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उसने कहा--नहीं । 
कुछ नक्षत्रविद्या जानते हो ?' उसने कहा, "नहीं ।' 


जो पृ सो कह दं ना । थोड़ी देर वाद नाव भंवरमें फस 
गयी । नाविकने पूछा, "वावूजी, आप तैरना जानते हैँ ? 


बोले कि "नहीं ।' तो वह॒ बोला, (आप अपनी सब विद्या 
लेकर इविये ओर मै-मल्लाहकी तो गोटी भींगती है-अव तैर 
जाऊ्गा।' आप जिस विद्याको जानते हैँ वह॒ आपको दुःखसे 
छडानेमें समर्थं है कि नहीं ? आपके सामने कोई समस्या आवे तो 
उसको सुल्ञानेमे समथं है कि नहीं ? आपको दुःखसे छुडानेमे 
समथ है कि नहीं ? आपको मृत्यु-भयसे छुडानेमें समर्थ है कि नहीं ? 
तो विद्याओंका राजा यह है--विद्यानां राजा-यह राजा है] 
यह्‌ आपको सारे दुःखोसे छडा देगो । 


यह विद्या जो हम वता रहे है यह राजाओंकी विद्याद । 
-राजाओकी विद्या कैसे है ? 
इमं विवस्वते योगं प्रोक्तावानहमव्ययम्‌ 1 
>< >< द 
एवं परम्पराप्राप्तमिमं राजषेयो विदुः 11 
यह्‌ विद्या राजषियोंको ज्ञात है । 
एक प्रसंग आता है-- 


अरवपतिके पास विद्वान्‌ समागत हए तो राजा अश्वपतिने 
कहा, यह्‌ विद्या अवत्तकं राजवंशमें हौ रही है, ब्राह्मणोंको यह 
विद्या मालूम नहीं थौ । आज पहले-पहल हम ब्राह्मणोको यह्‌ 
विद्या देते ह । इसका नाम राजविद्या है । राजषि विद्या है । राजा 
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भी दहो, ऋषि भी हो । राजा अलग होता है, ऋषि अल्ग होता 
है जौर यह विद्या एेसी है कि जो राजाको ऋषि बना दे। याने 
अपना राज-काज करता रहे ओर असंग व्यवहार करे । यह्‌ 
राजविद्या है। राजवंशमें भी यह्‌ विद्या तो रही है परन्तु राजाओंने 
इसको गुप रखा है ओर गुह्यका राजा । जितने भी गोपनीयः 
पदार्थं हं वे सबको नहीं दिखाये जाते । 


यह्‌ गोपनीय विद्या इसलिए है कि अन्तरम इसे आत्मस्थिति 
होती है ओौर व्यवहारा ठीक-ठीक पालन होता है । अपनी जो 
अन्तःस्थिति है उसको गुप्त रखनेकी वातत है । अव प्रश्न यह्‌ आया 
कि गोपनीय जो वात होती है उसमे कटी-कहीं गन्दगी भी हौती 
है । कोई गन्दी वात होती है तो कहते है--भाई इसको गुप्त रखो । 
जसे तान्त्रिक अपनी साधना करते हँ तो उसको गुह्य मानते ह्‌ । 
गोपनीय मानते हँ । उसमें क्या-क्या होता है, वह्‌ एकर अलग वात 
हा जाती है । सचमुच गुप्त रखनेको चीज है । अगर वाहरं प्रकट 
हो गयी तोतो क्याञापभी गीतामे कुछ एसा वतानेवाटे 
ह? तुरन्त "राजगु के बाद क्या है ? “पविः कोट गन्दौ बात 
इसमे नहीं है । पावनं करना, पवित्र करना इसका काम है । 
“पवित्रं पुनाति जो हमारे हूदयको, जीवनको पवित्र कर द, 
एसी विद्या है । 

यदि इनदर तुम्हे वजर भी मार रहा हो तो इन्द्रका वर व्यथं 
जायगा, वह्‌ तुम्हारे ऊपर नहीं लगेगा । इतनी पवित्र है । जीवनकौ 
सारी अपवित्रता दूर हो जायगी । अच्छा, यह्‌ विद्या क्या है ? 

पवित्रमिदसुतमन्‌ \ 


उत्तमका अर्थं है, पवित्र तो हौ पर उत्तम नदो, एसा भी हो 
सकता ह । जसे आपको पवित्रसे पवित्र भी जल दे दं लेकिन उसमे 
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1 


गंदलापन दिखेगा तो थोड़ी हिचक हो जायगी । गंगाजल तो वड़ा 
पवित्र है, लेकिन वरसातके दिनोमे जब मैला होकर बहता है तो 
कई हमेशा स्नान करनेवाले भी स्नान करनेमे हिचकते ह । पवित्र 
भी है ओर उत्तम भी है । उदिति गंगा" उत्‌ याने ऊपर जो 
सर्वोपरि है उसका नाम होता है उत्‌ जौर उत्‌, ऊपर, उत्तम-- जो 
सबसे उपर हो, सर्वोपरि- निरतिशय होवे, जिससे बडा ओर कोई 
न हो-निरततर हो--इससे बड़ी विद्या ओर कोई नहीं है । 


यह्‌ विद्या उत्तम है, इसका कोई प्रमाण भी ह? हम कैसे 
विश्वास कर छे ? उत्तरमे कहा जा सकता है कि परलोक है-- 
किसने प्रत्यक्ष रूपसे परलोकको देखा ह ? रौटकर आया है 
वता रहा दहै कि हम स्वगं होकर आये हँ यह देखकर आये हैं| 
विद्या एसी होनी चाहिए क्रि हम यहीं अपने जीवनमें उसका 
अवगम, अधिगम कर सके । अदृष्ट विद्या नहीं है । जहाँ पूदंमीमांसा 
धमं, श्रौतस्मात-वमं, मनुस्मृतिका धमं, वेदोक्त ध्म अदृष्टविषयक 
है, वहां गोता दृष्टविषयक अर्थात्‌ दसो जीवनमे--्रत्यक्षावगमं 
धर्म्य'--हाथ कंगनको आरसी क्या ? इसका फर अभी देव लो । 
आप इसका फल अखोसे देख सकते है, कानोसे सुन सकते है 
जीभसे चख सकते ह, त्वचासे छ सकते हैं 1 प्रत्यक्ष अर्थात्‌ अक्षं 
अक्षं प्रति"--ग्रत्येक इन्द्रियमे ¦ आपके हाथमे काम करनेकौ यक्त 
रहेगी । आपकी वाणीमे बोलनेको शक्ति आ जायगी । वयोकि इस 
सारी दुविधा मिट जाती है । 


मय ततमिदं सर्वं जगदव्यक्तसूतिना । 
सव भगवान्‌ ही हे । 
मत्स्थानि सवंभूतानि-न च मत्स्थानि भूतानि- 
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यह्‌ सवंकी भगवत्ताका जो प्रतिपादन है, यह्‌ आपके चित्तम 
जितनी द्विधा है, जितना देत है ( दवेत शब्द अंग्रेजीमे “डाउटः 
( 20! ) हो जाता ) । आपके मनमे जितना संशय है वह्‌ 
निर्मूल करनेके लिए यह्‌ विद्या है । ्रत्यश्नावगमं'--जो वस्तु 
प्रत्यक्ष होती है वह धमंसे दूर हो जाती है । केवर लौकिक भोग, 
लौकिक सुख, लौकिक वस्तुका जव दशन करेगे तो उसमे धम॑पर 
परदा पड़ जायगा । हमको यह्‌ धन, स्वी, पुत्र चाहिए--यह जो 
धर्मपर परदा पड़ जाता है, वह्‌ असमे गलत है । ( गलत! शाब्द 
संस्कृतका ही है । जेसे गलितं '--गलत--जो अपने स्थानसे च्युत 
हो गया--गल्के गिर गया उसको गत ॒वोरूते ह-स्थानच्रष्ट हो 
गया । कोई भी चीज अपनी जगहसे हट जाय, हाथ अपनी जगहसे 
हट जाय, पांव अपनी जगहसे हट जाँ तो गलत हुमा । ) अव 
आओ जो विद्या हुम बता रहे हैं कि सवमे परमात्मा है--सव 
परमात्मा है । परमात्माके सिवाय ओर कुछ नहीं है-- 


न च सत्स्थानि भूतानि । 


यह विद्या जो हम बताने जा रहे हं, इसमे आप सवथा 
संशयसुक्त होकर, निनद होकर--अपने कतव्यका पार्न करेगे । 
दाहिने जाये कि वायं, यह्‌ शंका जापक मनमें कभो नहीं आयेगी । 
प्रन उठा, कहीं धमं चट जाय तो ? उत्तर होगा, नहीं घमं वना 
रहेगा--'धर्स्य'--धमं होता दै हमारे हदयमें । धन बाहर होता 
है ओर काम रहता तो भीतर है, लेकिन कामना वाहरकी वस्तुक 
होती है । याने अथं जहा स्वयं बाह्य है, वहाँ कामना वाह्य- 
विषयक होती है । यही अन्तर है । धमं है वृद्धिमे । वृद्धि-अथं 
ओर काम दोनोंको नियन्त्रित करती है 1 स्पष्ट रूपे उपनिषदुमे 
यह बातत आयी है । अर्थात्‌ तुम्हारी वुद्धि वनी रहेगी-- 
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नास्ति बुद्धिरयुक्तस्य न चायुक्तस्य भावना । 
न चाभावयतः श्ञान्तिरशान्तस्य कुतः सुखम्‌ ॥ 


तुम्हारी बुद्धिका नियन्त्रण है तुम्हारे मनपर, शरीरपर बना 
रहेगा । अनियन्त्रित नहीं होगा ¡ "धम्यंम्‌--धरति इति धर्म॑, 
धारणात्‌ गृह्यते इति धमः ।' जिसको हम धारण करे, उसका नाम 
धमं । “धर्मो रक्षति रक्षितःः-यदि तुम धम॑की रक्षा करोगेतो 
धमं तुम्हारी रक्षा करेगा । यदि तुम अपने ध्रमंकौ रक्षा नहीं करोगे 
तो वह भी तुमसे निरपेक्ष हो जायगा ओौर तुम्हारी सवथा उपेक्षा 
कर देगा | श्रोता यह्‌ सुनकर प्रदन करता है कि भगवन्‌ | एसे 
दूष्कर धर्मका पालन करना तो बहुत कठिन होगा । धमं भो हो, 
फल प्रत्यक्ष भी हो, उत्तम भी हो--तो बहुत कटिन होगा करना, 
उत्तर मिला, नही--' कतु सुसुखम्‌ ।' सुखमे पहल्से सु' तोद ही, 
एक “सु' ओर जोड दिया--करनेमे अत्यन्त सुगम है । एेसी विद्या 
हम वतायेगे । 


पहले जितनी विद्या बतायी गयी है, उनसे यह्‌ नवें अध्यायकी 
विद्या विलक्षण है । यह पूर्वाधंका उपसंहार है । इसमे जो अन्तिम 
उखोक है-- 
मन्मना भव मद्धुक्तौ मद्याजो मां नमस्करुर्‌ 1 
सामेनेष्यसि युक्त्वेवसात्मानं मत्परायणः ॥ 
इस ॒शलोकको मध्यवर्ती शलोक मानते हैँ । गोतामें बीचो- 
वीचका रोक नवे अध्यायमें है । करनेमे आसान है, सुगम है, 
अनायास है } शंका होगी, करनेमें आसान है तो फर थोडा होगा । 
बोरे, नहीं--'अव्ययः' । इसका फर अविना है 1 न व्ययति'-- 
कभी वह धिसता नहीं है, कम नहीं होता है । एेसी विद्या-- 
आथो श्रद्धाके साथ-इसका अथ॑ है, पहले श्रोताके मनमे अपने 
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उपदेदाके प्रति श्रद्धा उत्पन्न करके ओर वह्‌ प्रेमसे इसको सुने ओर 
समच्चे ओर तदनुसार आचरण करे । इपके लिए पहले विद्याकी 
प्रदंसा--इसको सुनकर पहले श्रोताके मनमें इच्छा जगेगी कि 
हम इस विद्याको प्राप्त करं जौर कोई इसपर श्रद्धा नहीं करेगा तो 
क्या होगा? 


अश्नद्धघानाः पुरुषा धमसंस्यास्य परन्तप । 
अप्राप्य सां निवतंन्ते मत्थुसंसारवत्मंनि ॥ 


श्रद्धा करो, वेद कहता है-- बेटा, जब वतां कि यह्‌ जो शकल 
हमने बनायी है-प्चकोण-इसका नाम 'अ' है, यह्‌ सुनकर यदि 
तुम पहले ही शंका करोगे कि इस आकृतिका नाम, इस शकल्का 
नाम अ" केसे ? तो कुछ पढ सकोगे ? इस आकृतिका, इस शकल्का 
नाम-पहटे मास्टरकी वात मानकर इसी शकलको जव देखो तव 
अ' वोखो | कहासे 'अ' आया ? अ' तो भीतरसे बोला जाता है ? 
कागजपर कसि अ' आया ? जवाव मिला, नहीं माई, हमारे 
गुरुजीने बताया है कि इस शकलको देखो ता अ' कहना होता 
है। जो श्रद्धालु नहीं होगा वह तो एक अक्षर भी नहीं सीख 
सकेगा। तुम्हारा नाम अ, ब, स कुछ है। कँसे ? बताओ ? समज्ञा 
हमको- मेरा नाम केसे ? अच्छा तुम्हारी माता यह्‌ है, नहीं, हमको 
दिखाओ-यह्‌ हमारी मां कैसे ? हमारे पिता हँ, यह्‌ कंसे मालूम 
हुजा कि ये हमारे पिता हँ ? श्रद्धासे मालूम पड़ता है श्रद्धस्व“ 


जो श्रद्धा नहीं करेगा उसके हविष्यको देवता लोग ग्रहण 
हीं करते हं । 
ॐ शान्तिः शान्तिः शान्तिः । 
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गीत्ता क्या है ? गीता वाडमयी माँदै। सरस्वतीमां है। 
अम्बा है । अम्बाका अथं है वणंमयी मां, वाङ्मयी माँ । वारक 
जेसे अपनी माका दूध पोता है वैसे ही दुग्धं गीतामृतं महत्‌ -- 
इस महागीतामृतका पान करे । 


राजविद्या राजगुह्यं पवित्रमिदसुत्तमम्‌ । 
प्रत्यक्षावगमं धर्म्यं सुसुखं कतुंमव्ययम्‌ । 
अश्रहधानाः पुरुषा धमंस्यास्य परंतप । 
अप्राप्य सां निवर्तन्ते मृत्युसंसारवत्मंनि ॥ 
मया ततमिदं स्वं जगदन्यक्तमूतिना । 
मत्स्थानि स्वंभूतानि न चाहु तेष्ववस्थितः ।। 
न च मत्स्थानि भूतानि परय मे योगमैश्वरम्‌ । 
भूतभूनच्च च भूतस्थो ममात्मा भूतभावनः ॥ 
यथाकाशस्थितो नित्यं वायुः सवत्रगो महान्‌ 
तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानोत्युपधारय 1 


राजविद्या विद्याओंकी राजा है जो राजवंशमे गुप्त रही है । 
सर्वश्रेष्ठ गोपनीय है । सर्वश्रेष्ठ इस राजविद्याको राजाओने अपने 
हृदयम गुप्त रखकर-छपाकर राजकाज चाया है ओर सारा 
व्यवहार करते हुए मी मृत्युस निर्भय होकर राज्यका संचालन 
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किया । यदि मृत्युस अभय नहीं हो तो युदधमे, संघष॑मे कैसे 
उतरेगा ? सूञ्ल-वृक्च न हो, समञ्लदारी न हो, अज्ञान न मिटेतो 
राजकाज केसे चेगा ? 


दुःखसे वचनेकी विद्या अगर न मालूम हो तो मनुष्यका जीवन 
चल ही नहीं सकता । यह विद्या अशुभसे अर्थात्‌ मृत्युसे, दुःखसे 
ओर अज्ञानसे मुक्त करनेवाली है । आप इसी जीवनमे इसे 
धारण करें | 


आवे अध्यायकी विद्या ऊध्वं नाडी द्वारा परलोकमें जानकी 
विद्या है ओौर नवँ अध्यायकी विद्या है इसी जीवनमें मृत्युके भयसे, 
दुःखसे तथा अज्ञानसे मुक्त रहकर व्यवहार करनेकी । इतनी सुगम 
ओर प्रत्यक्ष है यह्‌ विद्या । प्रत्यक्नावगमंका अथं है इसी जीवनमें 
प्रत्यक्ष देख लो । परमात्मासे प्रत्यक्ष मिला देनेवाटी एेसी यह 
विद्या है । यह्‌ विद्या धर्मक अनुकूल है । धमं कभी इससे दूर नही 
टोता । वह॒ जीवनमें वना रहता है जौर परिपालनमें सुगम हो 
जाता है । इस विद्याका फल अव्यय, अविनाशी हे । संसारम 
इतने वुद्धिमान्‌ लोग हैँ फिर इस महान्‌ गुणवाली विद्याको प्राप्त 
क्यों नहीं करते--ग्रहण क्यों नहीं करते ? 


इस विद्याको प्राप्न होनेमे एक ही कारण है--अश्रदधा | 
श्रीम द्धागवतमें एक दृष्टान्त दिया है- एक मनुष्यको जलकी आव- 
स्यकता थी ओर वह॒ एक निमंङ सरोवरके पास खडा था किन्तु 
वहां जलपर काई छायी हई थी । उसने सोचा, भला यहाँ 
जर कहां मिलेगा ? फिर वह मरुस्थल्की ओर दौड़ा । जहां 
मृगमरीचिकाका साम्राज्य था। चारों ओर ज्ूठा जक चमक 
रहा था। जैसे मूखं मनुष्य जले फेनसे, कासे, सेवारसे 
आच्छादित जलको देख उससे विमुग्ध हो जाये वैसे ही जीवनसें 
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परमात्मा अपने हृदयम ही तो है--कस्तूरी कुण्डलि बसे, मृग 
टदे वन माहि जैसी स्थिति है । अपने ही भीतर परमात्माको छोड़ 
हस वाहर भटकते हं । 


भगवती श्युत्ति कहती है, वेद भगवान्‌ कहते हँ कि यह मनुष्य 
शारीर जव प्राप्त होता है तो इसमे आत्मा, परमात्मा सवथा प्रक 
रूपमे रहता ह । यह्‌ पुरुष शरीर अद्भूत है परन्तु श्चद्धा चाहए | 
श्रद्धाके बिना व्यवहार नहीं चलता । यह्‌ माँ है, यह्‌ मानोगे नहीं 
श्रद्धा नहीं करोगे, तो व्यवहार नहीं चलेगा । श्रद्धा नहीं करोगे 
कि यह मेरा पिता है तो कंसे निदचय होगा कि यह्‌ मेरा पिता हे । 
छेव्ोरेटरी मे निक्वय होगा कि यह्‌ तुम्हारा पिता है? डाक्टर, 
वैद्यपर विश्वास नदीं करोगे तो भौषध कैसे खाओगे ? विना श्द्धाके 
तो साधारण व्यवहार भी नहीं चरु सकता । 


पचास वषं पुरानी बात है । हमारे गुरुजौ तमकुहीकै राजाके 
यहाँ गये थे । जब उनके यहाँ भोजन करना हुआ तो पहके डाक्टरने 
मोजनकी परीक्षा की । पर डाक्टरपर भी पूरा विद्वास नहीं था । 
उसको भोजन करनेके किए साथ बढाया गया । जिस भोजनकी 
परीक्षा की गयी थी, वही भोजन राजा साहब करते ओर डाक्टरको 
भी खाना पडता 1 अब बताओ, इतने अश्रद्धालु, इतने अविङवासी 
पुरुषका काम-काज कंसे होगा ? पत्तीपर विवास होना चाहिए, 
पत्तिपर विश्वास होना चाहिए नहीं तो घर नरक हो जायेगा । 


हमारे विद्वान्‌ वेदान्ती मघुसूदनजी कहते द--श्द्धा मुनियोका 
सम्बल है ।' उपनिषद्का कहना है कि श्रद्धाकी पूजी लेकर 
अपने हृदयमे परमात्माका, सत्यका निरीक्षण करो | एक बार 
पिलानीके शिक्षाशास्त्री आये, बोले-महाराज, हम लोग अनु 
सन्धान कसते ह-क्या-क्या सावधानी रखनी चाहिए ? मेने कहा-- 
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तितिक्षा, श्रद्धा, मनसे लान्ति हो तव न अनुसन्धान करोगे 1 अपनी 
इन्द्रियोपर काबू हो, तव अनुसन्धान होगा । श्रद्धा हो तव हमें 
सफलता मिलेगी, तव अनुसन्धान होगा । उसमें जो तकलीफ आये, 
दुःख आये, कठिनाई आये उसको सह लो । तितिक्षा-टसरी 
ओरसे मन हटाकर उसीमें लगाओ । उपरति -सफख्ताकी श्रद्धा, 
मनकी एकाग्रता । वेदान्तमें ब्रह्यन्ञानके लिए जो-जो सामग्री 
चाहिए वह्‌ सब अनुसन्धानके लिए आवश्यक है 1 विवेकं चाहिए, 
अनत्य वैराग्य चाहिए- यही अनुसन्धानकी सामग्री है । इसके बिना 
आप किसी भी विषयका ठीक-ठीक अनुसन्धान नहीं कर सकते । 

अव वहं बोलनेकी माया सुनाते हँ । इसको अन्वय व्यतिरेकं 
कहते हँ । यह अव्यय फल देनेवाटी विद्या है । यह वर्णन की 
अक्षय दौली है। इस विद्याको प्राप्त करोगे तो अविनासी फठ 
मिरेगा ! यह्‌ अत्यन्त सुगम है । इसका फर मरनेके वाद नही, 
्रत्यक्च है । अतः आज, इस विद्याको प्राप्त करो । इसका नाम ह 
अन्वय-श्रक्रिया । इस विद्याको जाननेसे आपको क्या भिलेगा ओर 
न जाननेसे क्या हानि होगी ? यह्‌ है व्यतिरेक प्रक्रिया । नहीं 
जानोगे तो ? अप्राप्य मां निवर्तन्ते मृलयुसंसा रस॑न ॥ तुम एस 
स्थानपर पहु गये हौ जहां हाथसे परमेश्वरको चछ सकते हं । 
ठेसी जगहपर पटहंचकर भी तुम उसको चछ नही सक्रोगे-खौट 
आओगे | 

महाभारतम एक कथा है-देवताके प्रसत होनेपर उत्तंक 
व्षिने आग्रहं किया कि हमे अमृतका घड़ा चाहिए । देता पटले 
तो माने नही, फिर किसी तरसे मनाया । ठेकिन देवताओने 
विचार किया करं इनको अमृत नहीं मिलना चाहिए । अतः अल्यन्त 
गन्दा रूप धारणकर गन्दे पात्रमे अमृत केकर आये ओर बो, 
“महामुनि, खो अमृत ग्रहृण करो !' उन्होने विगड्कर कहा, दूर 
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रहो 1 तुम इतने गन्दे हो ओर यह्‌ पात्र इतना गन्दा है कि इसमे 
अमृत भला कहाँ हो सकता है ? अमृत तो था ही, लेकिन उनकी 
फेसी श्रद्धा नहीं हुई ओर देवता अमृत लेकर चले गये । 

तो, जो गढ़ा जाय उसका नाम घडा होता है“ चटयते 
स घटः ।' 

शरीर भीतो घट है-हाथ, पांव, आंख, कान, मुख, नासिका 
दिल, दिमाग दिखनेमें बडा सुन्दर है पर इनसे जो चीज निक्रल्ती 
है वह्‌ गन्दी निकलती है । गन्दगीका खजाना है यह्‌ लरीर । इसमें 
अमृत भरकर रखा है । अतः घड़ेको मत देखो | इसमें जो अमृत 
भरा हुजा है उसको देखो । 


पुरुषके दारीरको ब्रह्माजोने बनाया है । ब्रह्माजीनं पहले 
दैत्योको बनाया । ये आसुरी प्रकृतिके होते दै, दूसरोको दुःख देने- 
वाटे । बोले, भाई इनको ब्रहाज्ञान कैसे होगा ? तंव देवताओंको 
वनाया जिनकी सच भोगमे होती है । अतः भुक्ति-प्रधान देवता 
है ओर क्रोध-प्रधान दैत्य ओर यह्‌ मनुष्य जीवन रोभकी प्रधानतासे 
पदा हा है । इसमे संग्रहकी प्रवृत्ति बहुत वड है । इसीसे देत्योके 
लिए दया, देवताओके ल्एि दम ओर मनुष्योके लिए दानका 
उपदेश है । क्रोधके विरुद्ध दया, भोगके विरुद्ध संयम ओर लोके 
विरुद दान । 


उपदेश सदा अधिकारीके अनुरूप होता है । पुरुषमें जो लोभ 
है, यदि इसके प्रति त्यागकी, वैराग्यकी भावनाका उदय हो जाय 
ओर परमेश्वरके प्रति श्रद्धा जग जाय तो उसका कल्याण हो 
जाय | यदि मनुष्यके मनम श्रद्धा नहीं है तो उसे महात्मा कभी 
नहीं मिल सकता । परमात्माकी प्राति अनुभवसे होतो है ओर 
महात्मा श्रद्धासे मिलता है । महात्मापन अन्तरंग है, हृदयमें रहता 
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है ¦! वह इन्द्रियोसे प्रत्य नहीं हौ सकता, इसलिए श्रद्धा करनी 
पडती दहै । जिसके हृदयम श्रद्धा आती दहै वह्‌ महात्मा हौ 
जातादहै। 


यह्‌ मनुष्य दारीर श्रद्धाके द्वारा परमात्माको प्राप्त करनेका 

माध्यमहै ओर यदि श्रद्धा नहीं आयी तो परमात्मा नदीं मिख 

सकता--'अप्राप्य मां निवत्ते मृत्युसंसारवत्मंनि ।' काट्यवनने 

पीछा किया तो भगवान्‌ कटां मिटे ? जरासन्धने पीछा किया तो 

कहां मिटे ? क्योकि उनके मनम श्रद्धा नहीं थी क्रि ये भगवान्‌ 

ह । लेकिन जिनके मनमें श्रद्धा थी उन्होने भगवानूको पकड़ लिया 
वाध लिया । 


आओ हम भगवानूको पहुचाने । मीताके नवे अध्यायमे जो 
भगवानूकी पहचान ह वह्‌ अद्भूत है । आप लोग अनेक मजहूबोकी 
वातं पदते होगे, किन्तु सनातन धर्मको छोडकर अन्य सभी 
जहबोमें ईख्वरको हमारे व्यक्तिगत जीवनसे, व्यावहारिक जीवनसे 
दर कर्‌ दिया गयादहै। हमतो साकार दंओौर साकार जगत्‌म 
विहरते ह । हमारा सारा व्यवहार शरीर जगतुम चलता है । यदि 
इव्वर स्व॑था निराकार हौ हो ओर रहै तो हमारे जीवनके साथ 
इसका क्या सम्बन्ध हो सकता है ? आत्मा भी तो निराकार दै । 
जीव भी निराकार है ओर निराकार होकर भी इस शरीरम रहता 
है! तो निराकार परमात्मा क्या इस जगतुम नहीं रह्‌ सकता ? 
जवतक हम अपनेको साकार मानते है, राक्ल-सूरतवारा समक्त 
हमारा परमात्मा भो तबतक शक्ल-सुरतवाला होगा । 


वौदधधर्माबलम्बी गौतमबुद्धको भगवान्‌ मानते है, परन्तु वे 
पटे जीव ये । उनके चौरासी जन्म हृए--बकरा, हाथी, पण्डित 
हए । इसके पश्चात्‌ उन बुद्धत्व प्राप्त हृजा । जीवका उक्छृष्ट रूप 
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उनके यहाँ भगवानुके रूपमे प्रकट होता है । महावीर भगवान्‌ है 
परन्तु वे भी पहले जीव थे ओर साधन करते-करते उन्दैँ भगवानकरौ 
पदवी प्राप्त हुई । परन्तु यह सम्पूणं जगत्‌ भगवानूका खूप हँ 
अगवत्‌-स्वरूप है, यह वात किसी मजहवबमें नहीं है । दुनियाको 
बनानेवाला ईश्वर है, जेन ध्ं॑यह्‌ भी नहीं मानता । उसके 
मतानुसार जगत्को सुष्टि कर्मने की है। बौद्ध धर्म॑के अनुसार वासना- 
द्वारा सृष्टि हई है । आयसमाज, मुस्लिम ओर ईसाई आदि धर्मम 
ईवरको जगत्‌का सृष्टिकर्ता तो मानते हँ किन्तु स्वयं ईदवर जगत्‌ 
बन गया या जगतूकै शूपमें ईखवर ही प्रकट टै, एेसा मत केवल 
हमारा वैदिक, श्रौत मत ह । 


दूस विरोषताको जव आप समञ्न ठेगेतो आपके ध्यानमें 
आयेगा कि हम एक पत्थरमें भी ईदवर-वुद्धि कर सक्ते द्‌ । 
पत्थरमें तत्त्वे रूपमे जो असली पदाथं है--उपादान है ठंह्‌ चेतन 
बरह्म है। इसीलिए हम पीपलके रूपमे, गायके रूपमे, धरतीके रूपमे, 
गद्धाजलके रूपमे, समुद्रजक्के रूपभे, अग्नि-वायु-जाकाशके रूपमे 
भगवार्की पूजा करते हैँ ¦ विदम्बरमूमे जाकर देखिये । वहां एक 
माला रुटकायी हुई है । उसके भीतर जो गोलगोर दद्र है 
आकाल, उसका नास है चिदम्बरम्‌ । वह्‌ परमात्माका स्वरूप ह । 
स्फटिक लिगि वहां परमेक्वर नहीं है । वहां जो सालाके भीतर 
अवकाश छिद्र है उसे चिदम्बरम्‌--परमेदवर मानते ह । 

ईश्वरको दृठनेके लिए हमे स्वग॑मे, वेकुण्ठमे या सातवें 
आसमाममे नहीं जाना है । समाधिकौ गुफाओंमे प्रवेश करके 
परमेश्वरका दरंन नहीं करना है । उक्षको बाहर आनेमे कोई 
डरतोहै नहीं। वहतो निभ॑यं है। जो ई्वरको जानता है वह्‌ 


भी अभयहो शात है । इसीसे ई्वरकी पहचान वतायी गयी-- 
“मया ततमिदं सर्वं जगदव्यक्तमूतिना.......॥' 
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संस्कत भाषाको एक विदेषता है--दं सर्वं जगत्‌ । मया ततं 
मथा आततं" ततं ओर आततं दोनों निकर्ता है । आततंका 
प्रयोग वेदसे मिलता है--तद्विष्णो परमं पदं सदा पदयन्ति सूरय 
दिवीव चक्षुरात यं ॥' जसे आकारामें सूरय॑की रोशनी फली हुई है, 
जसे आकारे हमारो आंखकी रोशनी फटी हुई है, इसी प्रकार 
सम्पूणं जगते ईदवर परिव्याप्त हो रहा है । जेसे कपड़ा सूतके 
सिवा जौर कुं नहीं है । चाहे उसे ताना कहौ अथवा वाना, 
चाहे वुनाई करते समय उसमें हाथी बनालो अथवा घोडा, ण्डा 
बनालोया वाँमुरी, कृष्ण बनारो अथवा राम, पर है वह्‌ सूत 
ही--"मया ततमिदं सवं जगदव्यक्तमूतिना ॥' मया-मेरे द्वारा । 
“ददं सर्वं जगत्‌ जगत्‌का लक्षण है । लक्षण माने जगतुको 
पहचानो । जगत्‌ द्या है ? "गच्छति इति जगत्‌ ॥ जो वदता है 
उसका नाम जगत्‌ है । 

से परिवरतत॑नलीर जगत्‌मे हमे ईद्वरको पहचानना ट्‌-- 
“मुञ्चको क्या तु दढ वन्दे मे तो तेरे पास ।' क्या जप इदवरकं वारम 
रेसा स्यार रखते है कि वह्‌ ऊपर कहीं सातवें असमानमे दोगा 
वैकुष्ठमें होगा या हिमाल्यमें रहता होगा-- काह र वनं खाज 
जाई ।' परमेदवरको टदुनेके लिए जंगलमें मत जाधो । यहं जक्रा 
जो हृदय है, जपक्रा जो शरीर है, यही परमात्मक उपासना 
निवासका स्थल है । "मया ततमिदं सर्व॑म्‌ -जो प्रत्यक्ष हं, परक् 
ओर अपरोक्ष है-- सर्वं इदम्‌" इदभूका अथं ह्‌ य्ह्‌--भापकत 
मनमें एक स्वर्गकी कल्पना आयी कि यह्‌ स्वग हं | वकुण्ठका 
कल्पना आयी कि यह्‌ वैकुण्ठ है, यह्‌ साकार ट, यहं निराकार दे, 
यह्‌ घट है आदि । 


घट पटादि प्रत्यक्ष है ओर इदं है, स्वर्गादि परोक्ष दै ओर 
इदं ह । वैसे ही काम क्रोधादि अपरोक्ष होकर इदं € । जगत्‌ 
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स्वप्न, सुषुप्ति भी अपरोक्ष है ओर इदं हं] यह्‌ इदं क्याहै? मया 


जाततं- यह्‌ जो कु तुम टो-इदं इदं मालूम पड़ता है यह्‌ सब 
मेरा विस्तार है-तनु विस्तारे-तन्वतेति) य॒ह सव मेरा विस्तारहै। 
इसमे तुम्हारा कोई शत्रुहन मित्र। इसमेन कोईजन्महैन 
मृत्यु 1 यह्‌ सव परमात्माका स्वरूप रहै 1 पापीक्तो परमात्मा ही 
नरक रूपमें दीखता हे ओर पुण्यात्माको वही स्वगं रूपमे दीखता 
ट । परमात्मा हो भक्तको वेकुण्ठके रूपमे परिरक्षित होता हे ओर 
जिसका मन रागद्ेवसे भरा हुजा है उसे शत्रु-मित्रके रूपमे 
दिखायी पडता दै । उसी एक परमात्माका यह्‌ सारा विस्तार है । 
उसको पहचानो-नित देखो नित दयाममयी है ।' 


अपने हृदयसे पापपुण्य, स्वगं-नकं, रात्रुमित्रको एक क्षणके 
चिए्‌ हटाकर देखो 1 अव श्रद्धाकी इसमे आवश्यकता कहां है ? 
वोले, है 1 मां प्रत्यक्ष दीखे तब भी उसमे श्रद्धा करनी पडती है । 
उडिया बावाने एक वात बतायी-एक वेद्या है ओर उसको एक 
वेटा है 1 यदि उसका बेटा श्रद्धापूवंक अपनी मांकी भक्ति करे तो 
जसे ओर पतिव्रताके पुरवको मातृ-भक्तिका फल मिक्ता है, वैसे 
उस वेर्या-पुतरको प्राप्त होगा या नहीं ? निश्चय हौ मिलेगा, क्योकि 
वह्‌ अपनी मको भक्ति करता है । मातुभक्ति करना पृथक्‌ वस्तु 
दै ओर वेद्या होना पृथक्‌ वस्तु है । 

“मातृदेवो भव, पितदेवो भव, आचार्यदेवो भव ]' श्रद्धा अपने 
हदयका धन है । लेकिन यदि हमको पेड दीख पडता है तो कंसे 
श्रद्धा कृरे ? बोले हां, श्रद्धा करो-- अव्यक्तमूर्तिना । न व्यक्ता 
मूतिय॑स्य तेन मया--अव्यक्तमूतिना मयाः-पेडके रूपमेँ मँ सौ उ; 
पर में दीखता नही, मेरी मूति व्यक्त नहीं है । यदि कहा जाय किं 
ह्म च्वोरेटरीमे परीक्षण करेगे कि इस पेड़मे परमात्मा है कि 
नही, तो-- न व्यज्यति तेनातिप्रयोगेन."1' 
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हमारा जो स्वरूप है वह्‌ इन्द्रियगम्य होकर नहीं मालूम पडता 
वह श्वद्धा, भक्तिसे मालूम पड़ता है । स्वगंपर श्रद्धाकरोगेतो 
वह्‌ मरनेके वाद मिलेगा ओर यदि प्रत्यक्षपर श्रद्धा करोगे तो 
उसका इसी जीवनमे अनुभव हो जायेगा--'अव्यक्त-मूतिना- 
मत्स्थानि स्द॑भूतानि न चाहं तेष्वस्थितः । न च मत्स्थानि 
भूतानि पद्य मे योगमैश्वरम्‌ । मत्स्थानि सवंभूतानि-कंसी 
अद्भूत वात कही है । अलङ्कारो दृष्टस विरोधाभास दै ओर 
्रहल्का अलङ्कार भी है । “मत्स्थानि स्वंभूतानि न चाहं 
स्थानि सर्वभूतानि ।॥ यह्‌ विरोधाभास हौ गया । एक वार कहते 
ह कि यह्‌ सम्पूणं प्राणि-पदाथं मुह्े हैँ मौर एक वार कहते हं 
म्मे नदीं है । परमात्माको प्रकट करनेके लिए परस्पर विरुद 
धर्मका निरूपण करना पड़ता है । जब वही सब है तो साकार भी 
है, निराकार भीदहै। सगुणभीहै ओर निर्गुणभीहै। आदि 
शङ्कुराचार्य॑का कथन है-- 


सत्यं ज्ञानमनन्तं नित्यं निराकाशं परमाकालं 
मायाकतल्पितं नानाकारमनाकारं भुवनाकारम्‌ \ 


तुलसी दासजी कहते है-निर्मुण सगुण नहीं कचु भेदा । भीतर 
होना -वाहर होना, पास भी होना-दूर भी होना, हिलना भीओौर 
न दिलना-पस्मात्मामें ये सभी बाते विरोधी होकर भी टीक-टीक 
वैठ जाती ह । ज्ञान-अज्ञान, राग-वेराग्य, घमं-अधमं, सुख-दुःख 
सव परथात्माके स्वरूपम ही है । जिसने पहचान छिया उसके लिए 
संसारम कोई दुविधा नहीं रहती । अगर एसा नहीं है तो वह्‌ 
हिचकेगा - यहाँ पांव रखे कि न रखे । किन्तु जिसको ज्ञान हो 
गया कि सव परमात्मा है, वह नि होकर व्यवहार करता है। 
्रुतिमे एेसे प्राणीको जीवनमुक्तं कहते है । उसे कहीं भी पांव 
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रखने दुविधा नहीं है । जसे चिडिया कहीं भी पव रखे वह्‌ 
आकाशमें होता है । 

इसी प्रकार जो ब्रह्मको पहचान लेता है उसके आगे ब्रह्महे 
पीछे ब्रह्म है, बाय ब्रह्म है, दाहिने ब्रह्य है उसके किए सम्पूणं 
विद्व ब्रह्म हो जाता दै । हिचक-हिचककर चलनेके लिए परमात्माका 
ज्ञान नहीं है । कहा भी है--'जाके मनमे अटक टै सोई अटक 
रहा ' व्रह्येववेद ब्रहौव भवति 1' तो यह्‌ सम्पूणं विद्व-सृष्ट 
परमात्माका स्वरूप है, उसमें अटको मत, लटको सत । इसमें 
कोई खटकरा मत रखो--निद्न्रो नित्यसत्वस्थो." 


हिचककर पांव रखनेपर फिसलनेका उर रहता है । परमात्मा- 
को देखो ओर चते जाओ । अपने हृदयमें परमात्मापर विश्वास 
हो, श्चद्धा हो ओर उसका अनुभव हो-'मत्स्थानि स्व॑भूतानि'। 
भूत कहनेकरा एक अभिप्राय होता है पञ्चमृत--पृथिवी, जल, अगति, 
वायु चार आकाड ओौर एक भूतका अधं होता है भौतिक, जिनं 
पच्चभूतोसे यह्‌ दुनिया बनी है--वह्‌ सव । 

एकर ओर भूतकौ वात आपको सुनाते है--कोद तान्त्रिक 
द्मशानमें मूर्दपर वेठकर कोई सिद्धि कर रहा धा | उसने देखा 
कि कोई वारात्त आ रही है । वाजे-गाजे बज रहे हँ, वड़ा कोरा- 
हक है । उसने सोचा कि भे तो एकान्तम साधना कर रहा था, 
यह्‌ क्या है ? उसने अपनी साधना बन्द कर दी] परिणाम यह्‌ 
हुमा कि बारात, गाजे-बाजे ओर हो-हल्ला आया भी समाप्त भी 
हो गया ॥ इसी प्रकार एक ओर घटना याद आती हि-हसारे एक 
मित्र नमंदाके पानी मचान बनाकर हनुमानूजीकी साधना 
कर रहे थे उनको खगा कि नमंदाका पानी बढ रहा दै ओर 
मचान इव रहा है मौर दो अजनवी प्राणी उन्हे पकाडनेके लिए 
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चले आरहे है। मारे उरे वे नम॑दाके पानीमें कूद पड़े । 
देखा तो वहाँ केवल घुटने भर पानी था ओर वहाँ उनके अतिरिक्त 
कोई प्राणी तहं था । यह्‌ सव वया है ? इसीको भूत कहते ई 
दह जो न हो ओर मालूम पड़ । यह्‌ भूतकौ माया है । 


मत्स्थानि सर्वभूतानि'का अर्थं है--जो यह महास्मशान 
भगवान्‌ शङ्धुरका दीखता है, यहु सब ॒परमात्माके अन्दर € । 
ससी बात जो कही--न च मत्स्थानि भूतानि'- मुद्मे कड 
मूत नदीं । 


आकाश्मे हस देखते ह--नीलिमा दिखायी देता हं । यहं 
नीकिमा दिखायी देती है । यह्‌ नीलिमा अपनेम कु भा नही 
हे । यह्‌ तो दृष्टकी असमर्थता है । हम जहतक सट देख पात 
है, उसके बाद नीखिमिा दिखायो देती है। हमारी दृष्टि छोटा 
है| हम पूरे आकाशको नहीं देख पाते । इसका अथं है- 
अल्प दृष्तं नीलिमा है किन्तु पूणं दसि नीलिम नही हं। 
भगवानुकी दृष्टि पूणं है । इसीसे जब भगवान्स एक हो 
जाते है तब यह्‌ पंच प्रप॑च नहीं दीखता आर जव अल्पस 
एक रहते द-देहाभिमान रहता है तवक प्रपंचं दीखता हं । 
देहाभिमान दटनेपर परमात्मासे एक हा जाति है तव प्रपंच 


नहीं दीखता 1 


मत्स्थानि सर्वभतानि पश्य मे योगमेश्वरम्‌ 1 
सत्स्थानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः ॥। 


सब मुञस्रमें हँ, परन्तु मं उन्म हू ठेती बात नहीं है । इसका 
आधार आधेय भाव वोकते ह । परसमात्सा किसीको आधार बनाकर 
उसमे नदीं रहता सवका आधार परमात्मा ट्‌ । रामानुजा- 
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चायंजी आधार-आधेयकी बात कहते है । श्रीमध्वाचार्यजी 
स्वतन्त्र अस्वतन्त्रकी बातत कहते टह सबकी सत्ता मेरे अधीन 
है किन्तु मेरी सत्ता किसीके अधीन नहीं है। आकाशम घडा 
रहता है किन्तु आकारको अपने अन्दर रखकर नहीं ढोता । 
जल अथवा मिटरीकी तरह आकाश घड़मे नहीं वंधता । आकाशामें 
घड़ा बधत है । जैसे घडेके भीतर आकाश वसे ही घडेके 
बाहर आकाश है । जहाँ घडेकी दीवारहै वहां भीवेसाहीहै। 
घड़ेके टूटनेसे आकाशका कुछ बनता बिगड़ता नहीं । आकाश 
आधार है ओर घडा आधेय है। परन्तु घड़मे आघेय रूपसे 
रखी जानेवाी वस्तुकी तरह आकाश नहीं रखा जा सकता । 
“मत्स्थानि सवंभूतानि न चाहुं' तेष्ववस्थितः ?' भगवानूमे सब 
ह किन्तु भगवान्‌ किसीके अन्दर रहते हँ अर्थात्‌ भगवानुसे भी 
कोई बडा है, ेसा नहीं है । भगवान्‌ किसीमे रखे नहीं जाते । 
भगवानु हदय वनता हैँ । हृदय जिन तत्त्वोसे बनता है वह्‌ 
परमात्मा है । किन्तु हूदयमें परमात्मा आबद्ध हौ गया, सो वात 
नहीं है । हदय बनता है, विगडता है ! -वुद्धि .बनती है, बिगड़ती 
है । बुद्धि पापी, पुण्यात्मा होती है, दुःख-सुखका अनुभव करती 
है, -वुद्धि जन्म-जन्मान्तरमें आती-जाती ` है किन्तु. वह॒ जिस 
उपादानसे निमित है वह चेतन है, परमात्मा है । 


यह जडवादका सिद्धान्त नहीं है- यह चेतनात्‌-आत्मा है । 
मत्स्थानि संभूतानि ““"" यही एे्वयं योग है । भगवान्‌ कृष्ण 
अजुंनसे बोलते हैमया ततमिदं सर्वं जगत्‌ इति पश्य" देखो 
सम्पूणं जगतुके रूपमे भ ही पौला हं । ममल्स्थानि सर्वभतानि-- 
सारे प्राणी मृक्षमें हैं। न चाहं तेष्ववस्थितः'--उनमे जो 


परिवतंन है--उनके साथ मेरा परिवक्तन, विना नहीं है 
ग श नहीं है- मेरे 
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अजुन कहते ह महाराज, तुम्हीं हो, ठीक दै । तुम वोर्ते 
हो-मैहीहं,मेदही हं, परन्तु हमको यह्‌ क्या गड्वडञ्लाला दीख 
रहा है । भगवान्‌ बोले--मम रेख्र्यं योगं पर्य ?' यही ईद्वरता 
दै । यह्‌ ईश्वरीय योग है, जो नहीं है उसे यह्‌ दिखा देते ह ! यह्‌ 
भगवानूकी मायाहै। जसे आद्‌ या इन्द्रनार होता है। यह्‌ 
वस्तु परिवर्तन करके भी होता है ओर आंख वांधकर भी होता 
है । जादू दिखाते समय वस्तुमें हेरफेर हो जाता है ओर नैका 
दृष्टिकोण वदल जाता है । जाद्ूगरकी शक्ति वस्तुक दशनम अवरोध 
पैदा करती है । मुद्रीमे बधा रुपया जेवमे पाया जाता है, इीको 
माया कहते द । जो वात दुनियां सामान्यरूपसे नदीं होती माया 
उसे करके दिखा देती है । श्रीकृष्ण कहते दै -पदयमे योगमेख्वरम्‌" 
यह्‌ देलो, जादूका खेल, मुन्लमे सव कुछ है, सुञ्षमे नहीं है, मं 
किसीमे नहीं हू --'भूतभृच्च च भूतस्थो ममात्मा भूतभावनः 1 


. एसे ही परमात्मा सबको धारण करता दै, सवको परिपुष्ट 
करता है । वह्‌ किसी देग-विरेषमें नहीं है । कहते टै ममात्मा 
भूतभावनः ? यह्‌ सव मेरा सद्धल्प है, मेरा मन दै। जेसे 
सङ्कुल्पकी वस्तु मुङ्ञसे अलग नहीं होती । यदि हम अपने मनमें 
देखे कि हाथी है तो जवतक हाथी देखना चाहें, हाथी रहेगा श्रौर 
ओर देखनेकी इच्छा मिट गयी तो हाथी नहीं रहा--उसी प्रकार 
भगवान्‌ द्वारा सङ्कल्पित वस्तु भगवानसे वाहर नहीं है, उनके 
हृदयमें है । अतः सङ्कल्पित वस्तु भी भगवान्‌से भिन्न नहीं है। 


यहाँ यह ध्यान देनेकी वाद है कि सङ्कल्पित वस्तु साविकं 
होती है किन्तु भगवान्‌ निरवधिक हैँ । अतः निरवधिकं जो 
सावधिक वस्तु होती है उसका विस्तार होता दै । उसमें एक गज, 
दो गज जैसा देश नहीं होता, इक किलो दो किलो जेसा वजन 


प्रवचन : २] [ ३१ 


नहीं होता । उसमे स्थान अथवा समय भो नहीं होता । सङ्कल्प 
ही उसका देश, वजन, स्थान, समय आदि ह । परमात्माके अनन्त 
अनादि स्वरूपमें वह्‌ सङ्कुल्पमात्र है--मृतभृच्च च भूतस्थो ममात्मा 
भूतभावनः ।' मेरा अत्मा, मेरा मन, यह सव मेरे सङ्कुल्पसे 
सृष्टि उत्पन्न होता हे । 


यह्‌ जो मेरा सङ्कल्प है वही प्राणियोको दीखतादहै। मेरा 
सङ्कल्प ही प्राणियोका पालन एवं संहार करता ट । यह्‌ मुञ्षभे 
टे भी ओर नहीं भीटहै। गीतके नवे अध्यायमे भगवानुकी 
विडोषताका वणन है] भक्तक्रा स्वरूप, भक्तिका स्वरूप ओर्‌ 
भजनीय--जिनकी हम भक्ति करते हँ उनक्रा स्वरूप ¦ ओरये 
भगवान्‌ तो सव समय हुं । समय ही भगवानूका सङ्कल्प है 1 सृष्ट 
भी भगवानूका सङ्कल्प है । अव भजनीय भी हमारा काँ ? एेसा 
भजनीय आपको किसी दूसरे मजहवमें नहीं मिलेगा । 

(त्वं स्त्री त्वं पुमानसि- स्वी भी तुम हो, वुर्ष भी तुम हो । 
(त्वम्‌ कुमार उत कुमारौ- कुमार भी तुम हो, कुमारी भी तुम्हीं 
हो । जातो भवति विद्वतोमुखः' सम्पूणं विश्वके रूपमे परमेखवर 

है । वृद्धो जीर्णो दण्डन वंचसि'- वड़े वावा बनकर लकड़ी टेकते 
ए तुम्दीं हौ । इसका मतलब हुमा, हर कदममें परमात्मा है । 
चीजमे, हर प्राणीमे, हर भावम परमात्मा है । हम परमात्मामें 
टी इब-उतरा रहे है, सोच-समन्ञ रहे है-वैठ-उठ रहे है । इसमें 
यदि आप रागद्वेष करते हँ तो परमात्मासे हमे कोई पक्षपात या 
क्रूरता करनेके किए कहीं भी स्थान नहीं है क्योकि परमात्माका 


सव स्वरूप है । यह्‌ हमारे हृदयसे राग-दरेषको सरव॑था उखाडकर 
फक देनेवाली विद्या है 
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यथाकाशस्थितो नित्यं वाथुः सर्वत्रगो महात्‌ । 
तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानोष्युपधारय 
सर्वभूतानि कौन्तेय प्रकत यान्ति मामिकाम्‌ । 
कल्पक्षये पुनस्तानि कल्पादौ विसृजाम्यहम्‌ ॥ 
प्रक्रति स्वासवष्टभ्य विधुंजामि पुनः पुनः। 
भूतग्राससिमं छृत्स्तमवरां प्रकृतेवंशात्‌ ॥ 
न च सां तानि कर्सणि निवच्नन्ति धनञ्जय । 
उदासीनवदासौनमसक्तं तेषु कममसु ॥ 
सयाध्यक्षेण श्रकुतिः सयते सचराचरम्‌ \ 
हेतुनानेन कौन्तेय  जगद्टिपरिवतंते ॥ 
अवजानन्ति सां मुढा मानुषीं तदुसाश्चितम्‌ 1 
परं भष्वशजानन्तो मत॒ भूतमहैटवरम्‌ ॥ 
जोधास्ा मोघकर्स्यणो मोघज्ञाना दिदेतस्षः । 
रक्षसोमासुरीं चेव प्रकृति मोहिनीं ्षिताः प 
महात्मानस्तु मां पाथं देलीं प्कृतिमाभित \ 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिव्ययस्‌ ॥ 
( ९.६-१३ ) 
'यथाकाडस्थितो नित्यं वायुः सवंतरगो महान्‌- भगवान्‌ 
श्रीकरष्ण यह बात सनाते है कि ये सारा प्राणिवगं ओर पदाथं सब 
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मन्तं के स्थित हे भौर कैसे नहीं स्थित दै! दृष्टान्त एक दओ 
टयक द्रारा प्रतिपाद्य दो पदाधं ह । मत्स्थानि सवभूतानि जा 
त च नत्स्थानि भृतानि' । “भवन्ति इति भूतानि । जानाषद्‌ 
तेता है उसका नाम मूत। जोपंदा हतां वह्‌ पदा ठान्त 
प्छ नीं रहता है ओर जो पैदा होता है वट्‌ मर जाता हं वादमें 
नहीं रहता दै । प्रत्येक उतपन्च हानवाङ पदाथक सान्‌ पहले 

पीछे न लेना लगा रहता है । जसे माँ-बाप पट्टे टोते टे । 
अर वच्चे वादमें पेदा होते हं । परन्तु मां-वाप वादन रह्‌ वह्‌ 
नियम नदीं रहता है । परन्तु ईदवर पहले भी रहता दं आर 


र 


ट्‌ 
वादं मँ भी रहता है । यह्‌ उसका नियम है । ई्वर अनादि ओर 
अन्त्‌ 2 ॥ 


एक वातपर आप विचार करो कि जिसका अन्तट्‌। नटं 
ओर जिसकी आदि भीन दह्ये एेसा पदाथं अनुभवका वपय कत 
टो सकता है ? इसके लिए वडा स्पष्ट दृष्टान्त है 1 हमार जावनन्‌ 
अनेक पदार्थोका आदि होता है ओर अनेक पदार्थोका अन्ता 
होता है । कितने आति द, कितने जाते है, कितने मिलते हँ, कतत 
विदृडते हँ, किन्तु हमारा आत्माएं ही रहता ह । पदा हाक 
हठे मरनेके पहले, मिलनेके परे, विुडनेके पहर यह्‌ 
जितना है वह्‌ तो आता-जाता रहता है परन्तु आत्मा जाद 
अन्तका विषय नहीं है । म कब हुआ यह्‌ कोई नहीं जान सकता 
ओर मै कब नहीं रंगा, किसीके अनुभवके क्षेत्रे नहीं है । अव 
हम पटलेके हों तव जन्मका अनुभव कर सकते हँ कि जन्म॒ हज 
ओर यदि बादमें भी रहं तो मृल्युका अनुभव कर सकते ह । 
इसलिए अपने जन्मका ओर अपनी मृल्युका अनुभव कभी किसीका 
नहीं हो सकता 1 यह्‌ अनुभवके क्ेत्रसे अतीत पदाथ है। एसा 
कोई न हुमा, न होगा जो अपनो मौतको स्वयं देख सके । यदि 
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देता है तो वह्‌ है ओर या तो मरा नहीं ओर यदि अपना जन्म 
देखता है तो जन्मसे पटले रहकर जन्म देखता है--उसका जन्म ही 
नहीं हुमा किए जन्म ओर मल्युये दोनों अनुभवके क्षेत्रसें 


हमारा आध्यात्मिक ज्ञान-विज्ञान बताता है कि आत्माका 
न्म ओर मरण नहीं होता जौर जिसका जन्म मरण होताहै वे 
भूत ह । माने मिट हे, पानीहै, आग रहै इनके बने हृए पदार्थं 
हे, भौतिक मद्री कल नहींथीया पानी कक नहींथा यह्‌ भी 
प्रत्यक्षका विपय नहीं है । यह्‌ अनुमानका विषय है । केवल हम 
अनुमान लगाते हूं कि प्रत्येक वस्तु वदल्तीदहै तो वदलनेवारी 
वस्तुका कभी जन्म हुआ होगा ओौर कभी मृत्यु हुई होगी । ओर 
मं, अधमं, पुनज॑न्म, नरक, स्वगं ये अनुभवी जो महापुरुष है 
उनके वावयसे इनका ज्ञान होता है । परन्तु ज्ञान होता है परोक्ष- 
तत्काल ओर यह आत्मा जो है उसका अपरोक्ष ज्ञान होता है । 
जो जागृतको जानेवाला है; सुपुप्तिको जाननेवाला है-- यह साक्षात्‌ 
है, अभीदहै। 
ज्ञानको चार प्रक्रिया होती है एक तो वस्तुओंका प्रत्यक्ष 
ज्ञान जेसे स्वरी है, पुरुष है आदि दूसरा परोक्ष ज्ञान जसे नरक दै 
स्वगं है, पुनज॑न्म है । जौर तीसरा अपरोक्ष ज्ञान होता है जेसे 
जागृत है, स्वप्न है, सुषुप्ति है, कामहै, क्रोध है, लोभहै, मोह 
है । ये स्वग॑के समान परोक्ष भी नहीं होते ओर घट-पटादिके 
समान प्रत्यक्ष भी नहीं होते । ये जितनी देर मालूम पडते है 
उतनी देर होते हूं । ओर जितनी देर होते हँ, उतनी देर मालूम 
डते हं । परन्तु आत्मा जो है इसका स्वरूप न घडा, कपड़ा 
मेज, कुर्सकि समान प्रत्यक्ष है न स्वगं-नरकके समान परोक्ष है 
ओर न आने-जानेवाके काम-क्रोधादिके समान अपरोक्ष है- यह्‌ 
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तो साक्षात्‌ अपरोक्ष है क्योकि कभी क्िसीका भँ नहींहो 
सकता । 

आत्मा अविना्ी है । जिसके अभावका कभी अनुभवनहौ 
उसीको अविनाशी बोलते हैँ । यह्‌ वहुत उपयोगी ज्ञान हे 1 सरनेके 
उरसे हम इतना घबड़ति ह । यह हमारे जीवने भय समाया 
हुया ह । मृतके भयसे मुक्त करनेवाला यह्‌ ज्ञान है। आप 
दसको बहुत आसानीसे, अनायास समञ्च सकते ह कि मुक्ते अपने 
मरनेका अनुभव कभी होगा ही नहीं । आजतक कभी हुमा नहीं है। 

यदि कभी भी यह्‌ अनुभव हुआ होता कि भमर गया तो 
आज हम कैसे होते ? अतः उसकी हम केवर कल्पना करते ह 
इस शरीरको मे मानकर 1 आप सोना ह किं आभूषण ? आभूपण 
हतो ट्टे, फूटेगे 1 ओर यदि सोना हैँ तो कभी टृटेगे फटने 
नहीं । ये सोनेकी शकल बदलती है । कभी वहं पिघल हुभा 
द्रव हो जाता है, कभी वह्‌ चूराहोजातादै, कभी वह्‌ सिल्टी 
हो जाता है, कभी वह्‌ आभूषण वन जाताहै। शकर सूरत 
बनती बिगड़ती है किन्तु जो तत्वं है “अनारोपिताकारं' । तत्तव 
किसको कहते हँ ? जिसमें शकल सूरतकी कल्पना न की गयौ 
हो- कल्पना माने सचमुचमें जानना होता है । शकल सूरत न 
गर्दी हुई हो जिसमें भौर चोज हो, उसको बोलते हैं 'तत्त्व' । 
आप वह्‌ तत्त्व हु जिसमे शकल सूरत वहत सी गढी गयी है, गदु 
जा रही है ओर गदी जायगो । आपका वचपन्न उसमे गढा यया 
जवानी उसमे गढ़ी गयी-वुढापा उसमे गढ़ा जाता है-शरीरका 
दछूटना, भना उसमे गढ जाता है ओर आप॒ बिलकूुक अविना 
रहते हे । 

पहली बात ध्यानमे रखनेकी है कि आप अपने कंतंव्यके 
पानम मद्युका भय न रखें । आप मौतसे उर-उरके कोई काम 
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न करे । आप अविनाशी हं ओर अविनश्वर दृष्टस काम करें | 
यह्‌ इसका इलाज है । हनुमानप्रसादजी पोदहारने गांधीजीको एक 
चिद्री लिखी हैकि हमारे मित्रको स्वप्न आया है कि आपकी 
मृत्यु निकट है । आप भगवानुका भजन कीजिये ।' इसके उत्तरमें 
महात्मा गांधीने लिखा है--ञापने भगवान्‌का सजन करनेके रि 
च्खिटह वहतो ठीक है । राम-राम तो हमारी खुराक ह । उसके 
विनातौ हम जी ही नहीं सकते हं । मृत्युसे डरकर हम भगवानूका 
नाम छे यह्‌ वात हेसको नहीं जंची । तात्पयं यह्‌ कि आप अपने 
जीवनमें यह्‌ सोचकर मत उरिये कि हमारी मौत होनेवाटी है- 
पलट तुम मरते नहीं साधू करो विचार 1 
आकाशमें वायु है ओर वह जाता-आता है। आकारसे 
बाहर वायुकी गति नहीं है। जौर आकाश्से बाहर क्या 
है? यदि हमद सो तौ ठीक है, हमारे सिवाय ओर कुछ 
आकाशे बाहर है तो केवल कल्पना है, उसका अनुभव नहीं हौ 
सकता । आकाशके भी दो ङ्प हैं । एक वायुकौ कारणता जिसमें 
वागु उत्पन्न होता है ओर एक केवर शुद्ध अवकाशात्मक । जो 
बुद्ध अवकाशात्मक है वह्‌ तौ स्रस्तुसे अभिच्च है ओर जौ कारण- 
रूप आकाश है उसमे माया मिली हुई है । क्योकि वायुके घूसनेसे 
हौ उसको सिद्धि हाती है । हमारे पूवं सीमांसकोने आकाशको 
प्रत्यक्ष माना है । कहते हँ कि चिडिया जहां उड रही ह वह्‌ 
प्रत्यक्ष वीत रहा है। इसक्एि आकाश भो भरत्यक्न है । परन्तु 
चिडियाका उडना एक ओपाधिक पदाथ है, उसके द्वारा आधारका 
त्यक्ष नहीं हो सकता । वेदान्तियाँने उसका खण्डन किया ॥ 


अव आपको यह्‌ वात सुनाते हं कि आकाशम वायु ज्लूला 
लता है--दाहिने-बाये, ऊपर, नीचे तियंक्‌ गति है । वायुको 
गति टेदी है । वह लहुरात्ता हआ चरता है । कभी चरता हे 
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कमी दीं भी चलता । परन्तु आकरा ज्यो-का-त्यो ह । आकाश 
निराकार है, उसमें गति नहीं है। चलना-फिरना आकाशमें 
नहीं है । आकाशकी गोदमें वायु है । मत्स्थानि सवंभूतानि'- 
आकाश निराकार है, निविकार है, सम है, जरा उसके साथ चेतन 
जोड दो तो ओर मजा आजयेगा 1 वह्‌ आकाश नहीं चिदाका 
है । चेतन आकाश है । जड आकाश है, उसमे स्थितिसे गति 
उत्पन्च होती है, वायु उत्पन्न होतादै। परन्तु जो चिदाकाश 
रूप परब्रह्म परमात्मा है वह्‌ चेतन कभी उत्पन्न हौ नहीं सकता । 
ओर उत्पत्तिका कारण भी उपमे नहीं हौ सक्रता। अद्भूत 
लीला है| उसीमें यह वायु चूला चूल रहा है--क्हरा रहा ह । 
कभी कभी नहीं भी र्ह॒राता है । आधार होना आकाशक्ता लक्षण 
है जर मतियील होना वायुका लक्षणह] ऊष्म गरम होना 
यह अग्निका लक्षण है- तेजस्विता उसका लक्षण है--ल्पको 
प्रकाशित करता ह । ओर द्रव होना, डोतस्पशं हाना यह्‌ जर्का 
लक्षण है । ठेस धरती है, गला हुआ पानी ह, रमी अग्निहै 
ओर गति वायु है-ओर इन सवका आधार अकरा । ये सव 
आका में इतना उपद्रव करते द--वायु तो दौड-धूप र्हाहै 
ओर आग जरु रही है, पानो बह रहा है, धरतौ परिक्रमा कर 
रही है । परन्तु आकाश ज्यो-का-त्यो । इसका अथं हुभा कि चार 
मूतोसे वने हुए जितने भो पदाथं हँ वे सव आकारामें रह्‌ रहे हं । 
यह्‌ तो हौ गया 'सवंभूतानि' । अव दूसरी वातत देखो । क्या 
आकाश जितना बड़ा है, उतनी बडी वायु है, उतनी बडी अग्नि 
टै, उतना बडा जर है ? उतनी वडौ पृथिवी हें ? नही--इनका 
आयतन छोटा है । आकाशका आयतन बडा है | जिसका स्थान 
अधिक हो वौरुगे अधिष्ठान । वायुकी अपेक्षा अधिक स्थानद 
आकारक्रा । अग्निकौ अपेक्षा भी, जककी अपेक्षा भी, पुथिवीकी 
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अपेक्षा भौ बल्कि यहां तक कि जव एक चौज टिल्ती-डोकती है तो 
आकाठसत उसका सम्बन्ध होना कठिन है। आकाश ज्यो-का-त्यो-- 
एक चीज चल रही है । चलनेका भाव भी ओर चलनेका अभाव 
भी--दोनों आकाशमें है । वेदान्तियोको बात आगयी यहा-- 
क्याओआ गयी ? 

वेदान्तमे विलकुक न होनेका नाम मिथ्या नहीं है । जो हमारी 
इन्दरियोंको मालूम पडे ओर तत्त्वदष्टिसे अल्ग न हो उसको वेदान्तो 
लोग मिथ्या बोलते ह । तच्वटष्टिसे वह्‌ वस्तु कहीं उससे सिद्ध नहीं 
होती । उसका अभाव भी उसोमें है ओर हमारी इन्द्रियोकी हृष्टि 
लूम पड़ती है । उसको सत्य नहीं कह्‌ सकते वयोकि तत्त्वम तः 
ओर उसको असत्य भी नहीं कहु सकते क्योकि हमको दीख रही 
। इसलिए सत्य-असत्य दोनोको मिलाकर मिथ्या दाब्दका प्रयोग 
ता दहै ¦ घोडा अलग है, गधा अलग है । परन्तु दोनोका मिश्रण 
चर्‌ ह| सत्य अलग है, असत्य अलग है । परन्तु दोनोका जो 
शुनीभाव है, दोनोका जो मिश्रण है--उसको मिथ्या बोलते हे । 
र हि मिथ्याका अधं | 
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जवतक हस देहको मे समन्ञकर इन्हीं इन्द्रियोके हारा संसारा 
खतं दँ तवतक वह्‌ सत्य है ओर जवं इस देहमे-खे अभिमान निक 
ता हे भौर परमात्मासे हम एक हो जाते हँ तव यह्‌ सृष्ट असत्य 
दीने लगती है । असत्य माने न होना नही-जंसे आप असः 
भाषण करते ह-कोई-कोई होगे एेसे जो असत्य भाषण नहीं करते 
होगे । एक दिन वच्चोने जापसमे शतं ख्गायी कि जो सवस वडा 
जठ वौटे वहू इय कुत्तेको ठे जाय । वर एक्र-दूसरेसे वदृ-वठ्कर सूट 
वोट रह धे] इसी वीच उनके बाप आ गये ओर वोटे कि हमने तो 
अपने जीवने कभी असत्य वला ही नहीं मौर तुमलौग असत्य 
वोनेकी हौड खगा रहे हौ ? वच्चोने हाथ जोड च््ि कि वापजी 
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इससे बड़ा कोई रूढ नहीं हो सकता--इसक्एि अप इस कृुत्तेको 
स्वयं ठे जाओ । 

असत्य भाषणका अर्थं यहु नहींहैकिभाषणदहेही नहीं। 
इसी प्रकार प्रपंचके मिथ्यात्वका जो वेदान्तो लोग वणेन करते 
ह--उसका अर्थं यह्‌ नहीं है कि हमारी आंखंसे दुनिया नहीं दिखती 
हैया हमारी जीभसे वाणी नहीं निकलुती है या कानसे सुनायी नहीं 
पडता है । अरे, कोई जव तुम्हारा शरीर है तो सारी दुनिया भी 
है । अपनेको शरीर मानकर यदि कोई वेदान्ती प्रपञ्चको मिथ्या 
बोलता है तौ वह्‌ विलकुर चूठ हे । 

हमारी एन्द्रियक दृष्टिसे--वायु आकाशम घूमता है, परन्तु 
आकाशतो निरंश है। जिसमें अंराही नहीं है, उसके कितने 
अंरामें वायु होगा ! अच्छा आकाशसे पृष्ठो कि हे आकाश, आपं 
वायुका वजन कितना है? उमर कितनी दहै? तौ आकाशकी 
हृष्टे न वायुका वजन है, न उसके रहनेको जगह है ओर न उम्र 
है। इसक्एि आकाशको हष्टिसे वायु नहीं है जौर यदि हम इन्द्रियोको 
हष्टिसे देखे तो हमारे शरीरम आकर जो गुदगुदाता है, उसका 
नाम वायु है-जो हमारी सांसके रूपमे बाहर-भीतर आया-जाया 
करता है, उसका नाम वायु ओौर जो तिनकेको उडाकरले 
जाता है, जौ गरमीको चान्त करता है उसका नाम वाथुहै। तो 
व्यावहारिक दृष्टिसे वायु सत्य है ओर परमार्थं हृष्टे वायु असत्य 
है ओर दोनोके मिश्रणका नाम हो जाता है मिथ्या । 


मत्स्थानि सवंभूतानि' इसका उदाहरण है कि आकाङमें वायु 
है ओर आकाशको ष्िसे आकारमें वायु नहीं है । यह्‌ चिदाकाश 
चेतनाकाश हे । तथा “सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय । 


वैसे ही ये जितने भूतप्राणी ह वे सव मुज्ञमे ह ओर म॒ञ्चमें नहीं ह । 
दूसीसे भावाभाव दोनों होता है । 
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संभूतानि कौन्तेय प्रकत यान्ति मामिकाम्‌ । 
कल्पक्षये पुनस्तानि कल्पादौ विभजाप्यहूम ॥ 
यह्‌ कल्पकी आदि है 1 कल्प एक काक्का नाम है । परन्तु 
असलमें वह॒ संकल्पका ही कल्प है । भगवान्‌के संकट्पका नाम 
काकहै। कल्पक्के साथ सं जुड गयासो 'संकल्प' हो गया। 
ईर्वर इष्टि ईदवरके संकल्पके सिवाय ओर काक्का नाम पदार्थं 
हीं है । वेदास्तकी दृष्टस आत्मामे जो अपनी ब्रह्मताका अज्ञान है, 
उस अज्ञानकी वृत्तिके सिवाय काल ओर कुछ नहीं । माने तत्‌- 
पदार्थकी दृष्टस तत्‌-पदवाच्यार्थका संकल्प है काल ओर त्वं-पदाथंको 
ट्स इसमें जो ब्रह्मपनेका अज्ञान है, उस अज्ञानकी एक वृत्ति 
है काल। 
नैयायिक सौर जेन लोग कालको द्रव्य मानते ह| मीमांसक 
भी कालको द्रव्य मानते हें । सांख्यसे महत्‌ तत्त्वकी एक वृत्ति है 
काल । भूत, भविष्य, वतंमान-सव, यह्‌ जो सृष्टिकाक है उसको 
कत्पकी भादि बोलते हँ ओरजो संहारकाल है उसकौ कल्पका 
अन्त वोल्ते हँ । मगवान्‌ वोलते हँकि यह्‌ जो सृष्टिका प्रवाह 
मुञ्षमे वह रहा है इनका आवागमन होता है । ये कभी वन्ते ह्‌, 
कभी विगते ह-कभी इतकी सृष्टि होती है ओर कभी प्रख्य 
होता है । इसमें एकर रहस्य है । मनुष्यको आकाशके समान निप 
रहना चाहिए । दुनियाकौ किसी चीजको सच्ची समन्ञकर उसमें 
फस नहीं जाना चाहिए । आकाश सुगन्धित वायुस, दर्गन्ित 
वायुसे, चान्त वायुस, विक्षिप्त वायुसे कभी अपनेको जोडता नहीं 
है । एेसे-जीवन मनुष्यका केसे रहे कि सृष्टि होवे, प्रल्य होवे, 
आवे, जाय, रहै, न रहे अपने स्वरूपको न छोडे । 
दूसरी बात यह्‌ वतायी कि जो ज्ञानी है उसके कए तो यह्‌ 
विक्षेपका विषय नहीं है ओर जो अज्ञानी है उसके क्षु यह्‌ 
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विक्षेपका विषय ह । यह वात कंसे बतायी--सवंभूतानि कौन्तेय 
प्रकृति यान्ति माभिकाम्‌'--कल्पक्षये-जव हम अपने संकल्पको 
दान्त कर देते है--सव ये सारे पदार्थ, सारे प्राणी मेरी प्रकृतिं 
आकर लीन हो जाते ह ओर जव कल्प संकल्पमें प्रारम्भ करता 
हं तोफिर सषि हो जाती है| अनेकसे एकको ओर सृष्टिक 
जाना प्रलय है ओर एसे अनेककी ओर विखरना सृष्टि हे । 
संकल्पका विक्षेप सृष्टि है जौर संकल्पका संहार ही प्रल्यहै। जसे 
वीज जर वृक्ष होता है जैसे प्रख्य कालम वोज रेष रहता हं 
ओर सष्टिकालमें वृक्ष हौ जाता है। यदि केवल क्य हौनेसे 
परमात्के साथणएक हो जते होतो अज्ञानको भी मुक्तिहो 
जाये ओर यदि परमात्माके संकल्पसे हो सुटि वनतो हो तो ज्ञानीका 
भी पुनज॑न्म होना चाहिए 1 प्रख्य काल्नें ज्ञानी भो वीजं 
चङे गये ओर सृष्टि कालमें निकर अये। ओर प्रल्य कासे 
अज्ञानो भी बीजमें चरे गये | 


वीजमे जानेसे ओर वीजमें निकटनेसे सुक्तिका कोई सम्बन्ध 
हीं दे । जीना-सरना अथवा सृष्टि ओर प्रख्या मुक्तिके साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं है । ये सव भगवानुकी प्रकृति हे, आदत्त हे । 
पने चरीरको जसे नट अनेकं ल्पे कर ठेता है वेसे यह्‌ 
भगवान्‌का क्रिया कलापहे, लीला है। जसे एक आदमो कभी सोना 
पसन्द करता है, कभी अकेला ( कवल्य माने अकैका'- हिन्दीमें 
अकेखा शब्द केवर शब्दसे ही आया है । केवल चको पहले करके 
अ' बोल दो--अकरेला हो गया ) जव कभी सनुष्यक्रो कुछ नहीं 
चाहिए - वह अपने पूत्रसे भी कह देता है- दस समय हमको 
विक्षिप्त उद्िन मत करो-- शान्त रहने दो सो एेला भगवान्‌का भी 
स्वभाव हं। आर कभा उसका सन होता टै क्रि वच्चोके साथ 


खे, पत्नीके साध हंसी खेर करे--अपने व्यापार क्षेमे जाकर 
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व्यापार करे--तो भगवान्‌ थोडा मृडो है । यह्‌ उसका मूड दही 
हे जो सृष्टि बनाता दै जौर सृष्टि विगाडता है--अपने आपको जरा 
सा हिका देताहै, सृष्टिवनजातौहै आपको शन्त कर 
टेना दै-प्रल्य द्यो जाता दै। 

वाचस्पति मिशन छिखा है -ईख्वर सोया है-तो हमरोगोकौ 
सांस घड्घड़ातो है, वैसे उक्षको सां घड़वड़ायी ओर उसमे-से वेद 
निकटे । जवतक वेद है तवक ईश्वर जीवित है ओर ईङ्वर 
चक्रि हयेशा जीवित ह इसलिए वेद भो हमेशा जीवित ह । केवल 
अपत्ती नाकको घड्घड़ाहुट सुनकर ईइवरकी खं खु गयी । 
सीदे थे ही अपनो ओंघोका खेर देखकर मुसकान चेहरेपर खेल 
ययी सो स्तौ, पुरुष, वाल-वच्चे सव उसमें वन गये । फिर ओंल 
वन्द्‌ कर री ओर फिर सो गवे । वोले, वस प्रख्य ! यहं सव लीला 
कैवल्य दईदवरका है । वह्‌ कभी अकेला सोना चाहता हं तो प्रख्य 
ओर कभी खेर देखना चाहता हं जा सुष्ट, परन्तु यह्‌ उसक्री प्रकृति 
प्रकृति माने प्रषष्र कृति उत्तम रचना । वेदम ता षसं भी लिखा 
हेकरिएक दिनि ईश्वरके मनं आयाकिं कुछ गाये । जो वह्‌ 
दता गाने ल्गा-उस काव्यका अथं सृष्टि वनता गया ओर 
गीत उसमे रसं भरता गया । "पद्य देवस्य काव्यम्‌", इसका 
रव यह्‌ है कि किसी सालग्रीको अपेश्ना ईदवरको सृष्टि बनानेकरे 
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ट्र नहीं होतो है -यह्‌ वेक है, उक एक साला हं, एकर रंगम् 
ह ओर यहं उसका अभिनय है । प्रलयके समय सव उसके; प्र तिमं 
निल गये ओर सुक समय सव-के-तव निकट जायं । 


प्रकत स्वासवष्टम्य विललास पुनः पुनः 1 
भूतश्रासनिमं कुतस्नभवश्ं भरज्ृतेवंदत्‌ ॥\ 

यह्‌ प्रकृति है, आदतकी लाचारी है, यह्‌ सहज स्वभाव है कि 

यह सारी सृष्टि पराधीन हकर प्रकट होती है। कभी भगवान्‌ नय 
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नयी सृष्टि दिखा देते हैँ ओर कभी नयी-नयी सृष्टि समेट छेते हे । 


यहु उका खेल है । कबड्ी खेलनेमें--खेखनेवाले मर जाते हँ गौर 
जाकर अलग वेठते हँ 1 वह सचमुच मरता नहीं है जिन्दा ही ह । 
इसी प्रकार भगवाद्की सुचि खेलमें जो मरता है वह कभी सरता 
नहीं जिन्दा ही रहता है । यह मगवाद्की लोला दै-एक पाट 
मिरुता ह ओर एक पारं छता है--इतना ही है--यह अभिनय है, 
रंगमञ्च है । यदी नियति कर दी गयी है । अव भगवानूने अपना 
किसलिए्‌ बनाया क्यों बनाया ? जो चीज हमारे कामकी नहीं 
हो उसको वौलनेकी तकटीफ सगवान्‌ क्यो उघवेगे ? स्वयं ती 
जानते ह परन्तु बोकेगे क्यो ? वोलेगे इसलिए कि हमारे किसी 
कामकी वह्‌ वात होगी ! इसीसे हमारे पूवेमीमांसकानं तो एसा 
माना हे कि वेदके जिस मन्त्रसे हमारे किए कोई मन्तव्य नीं 
निकलता है वह्‌ निरर्थक है 


'ाम्नायस्य'- वेद हुमारे करत॑व्यका उपदेश करनेके लिए है-- 
इसलिए वेदके जिस वचचसे हमारा कोई कतव्य नहीं निक्त 
वहु निरर्थकदहै। एेसा बोलते हं कि ये हमारे कतंव्यकी प्रशंसा 
करनेके किए है । ओर है हमारे लिए तो वोरे- भगवान्‌ अपना 
स्वरूप बनाते हन च सां तानि कर्माणि निबध्नन्ति धनंजयः । 
आप सृष्टि बनाद्ये ओर सृष्टि विगाड्यि । लेकिन सृष्टि वनानेके 
साथ आप मत बन जाइये । सृष्टि विगाडिये परन्तु आप विगडियि 
मत । आपकीभीतो सुष्टिहैन। आपजो काम करतेदै, उस 
कामके साथ आप अपना बनना विगड़ना मत॒ जोडिये । आप 
अलग रहिये । वहां हाथ डालि जहासि आप खींच सके। ये 
हमको किसीने बताया था । आजकल्के व्यापारकी तो दूसरी गति 
है । हमको चाटीस बरस पङ एक व्यापारीने बताया था कि 
हम महाराज व्यापार करते ह तोसारी पूजी नहीं लगाते है 
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व्यापार न चले तो हम अपनेको तो वचा सकर न | अव तो खोगः 
वताते हुँ कि व्यापारमें लोग अपना पेसा बहुत कम लगाते है, 
दूसरोका ही लगाते हँ--चहि आवे चाहे न अवे। 


नच सां ताति कर्माणि निबध्नन्ति धनञ्जय । 
उदासीनवदासीनमसक्तं तेषु कमसु 1 


भगवात्‌ कहते हुम सृष्टि बनाता हं ओर विगाडता हूँ छे कन! 
हमारा हाथ मैला नहीं होता । 


'निवध्नन्ति धनञ्चय'-एेसी एक असंगताका ठेप॒चदा लो । 
इसका मतटव दल्बदलू नहीं है कि जो दक हारने लगे उसको 
वद लो । भगवानुने अपना बताया । नच मां तानि कर्माणि 
निवध्नन्ति धनञ्य' । हे धनञ्ञय--घनञ्जय रब्दकी वैसे संज्ञा जो 
हे वह अग्निके किष है । धनञ्जय अग्निका नाम है । तुम अग्नि 
स्वरूप हौ । पे पास-पड़ोसकी वस्तु्णै--जिनको तुमने अपने साथ 
जोड रखा है, इतके साथ रहो मत । 


धनञ्जय रब्दकी एक संज्ञा तो है धनञ्जय अग्निकी ओर 
दूरी संज्ञा है धनञ्जय प्राणकी । प्राणके दस विभाग होतेह, 
प्राण, अपान, उदानं आदि उन्मे-से जो एक सूक्ष्म प्राण है-- 
उसका नाम घनञ्ञय है ओौर वहं मूर्देमे भी रहता है । यदि मुर्दमे 
वह्‌ प्राण नहींर्हे तो शरीरके जो अवयवह, वे चिपके न रद 
आपसे । वे भी विखर जावेगे । शरीरके अवयवोको चिपका 
हुमा रहनेके किए धनञ्जय होता है । इस प्राणके न रहनेसे भी 
रहता दै, अपानके न रहनेसे भी रहता है-उदानःव्यान-समानके 
न रहनेसे भी रहता है । सर्वव्यापी धनञ्जय वह्‌ व्यापकं प्राण हे | 
वह वायुसे एक होकर रहता है । तुम धनञ्जय हौ । तुम यह्‌ समह्नते 
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हो किहम जो कमं करेगे वे मेरे साथ जुड जायेगे । नतही--ये कमं 


तुम्हारे साथ जुड़ गे नही तुम अपने स्वरूपको पट्चानो । 


उसने तो अपनी वात बता दी-मथुरामें पैदा हभा उत्तको 
छोड दिया । गोकरुलमे खेला, उसकौ छोड़ दिया ओर वृन्दावनमें 
नाटक किया था उसको भी छोड दिया ओर मथुरामे राज्यकौ 
स्थापना की उग्रसेनके लिए, उसको भी छोड दिया । दारकामें 
इतनी टीला की, उसको भी समुद्रम डवा दिया । समुद्रम डूब गय 
हारिका ! 


~ 


तो यह श्रीदरष्णके लिए बनाना ओर विगाडना बडी वात 
नहीं है। आपको भी काम कीजिये खेककी तरह्‌ कीजिये-- 
ह्मलोगोने बचपनमें कितने हाथी, कितने घोडे, कितनी स्त्री, कितने 
पुरष गवमें मिसे बनाते थे ओर तोते ये| एक सेठ्के घरमे 
देखा तो उनके ल्के सोमसे, आटेसे खिरौना बनाते थे । एक 
खिलौना वनाते, उसको देखते फिर विगाड़ देते । अप लोगोँने भी 
जरूर किया होगा बयोकि यह्‌ बचपनका स्वभाव है । 


यह्‌ भगवानूकी खास जिम्मेदारी नहीं है, वे वैसे ही बनाति- 
बि गाडते रहते है । "न च मां तानि कर्मणि निवध्नन्ति धनञ्चय -- 
अपने ही बनाये हुए जालमे फंस जाना यह्‌ बुद्धिमान आदमीका 
काम नहं है । स्वयं तो अपे कमं बनाया भौर फिर वोले क्रि अव्‌ 
तो एेसा फंस गये वावा कि इसको छोड ही नदीं सकते । असलम 
छोडनेका जो सामथ्यं हूं वह्‌ बना रहना चाहिए--त्यागका सामथ्यं 
नहीं खोना चाहिए । 'उदासीनवदासीनमसक्तं तेषु कम॑सु--ये 
जो कमं हैं वे मुञ्ञे नहीं वाधते हँ । भगवानूने अपने किए वताया 
अग्निस्वरूप धनञ्जय तुम भी एेसे हौ बनो-- तुमने धनका उपाजंन 
तो बहुत किया है।! धनञ्जय माने जो जीत-जीतकर धन 
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लाया हो । यहु संज्ञा होनेसे ही धनञ्जय शब्द वनता है । नहीं, जो 
घनंञ्जय व्रन जावे--"धनानि जयति इति धनजञ्जयः' । यह्‌ किसीके 
किए भी शब्दका प्रयोग होगा, ठेकिन जब धनञ्जय शब्दका प्रयोग 
होगा तो अजुंनके च्एि होगा । सबको धनञ्जय नहीं बोल सकते । 
यह्‌ संज्ञा राब्द है। इसको व्याकरणकी हृष्टिसे- यहाँ जो न पर 
विन्दु वह्‌ केवर संज्ञा अर्थम ही होता ह। चाहै अग्निको संज्ञा 
है, चाहे प्राणकी संज्ञा है, चाहे कृन्तीपुत्रको संज्ञा है--धनञ्जय-- 
तुमने धन तो बहुत उपाजंन क्रिया है लेकिन क्या--दिग्विजय 
तुम्हारे हाथ रही है ? यहं धन तुम्हारे साथ रहा है ? 


आओ, अपने किये हए कमम॑से तुम स्वयं अपनेको बाधो मत | 
जसे वह तुम्हारा बनाया हमा वैसेही तुम उसको छोडभी 
सकते हौ । इसका दृष्टान्त--उदासीनवदासीनमसक्तं तेषु कर्म॑सु ।' 
सें उदासीन हं । खे करनेमें दिलचस्पी भी है, खेलने भी है; पर्‌ 
रेसा खेर नहीं खेकते है करि उसमे सचमुच मर॒जावें । “उत्‌ उर्व 
आसीनवत्‌'- जसे किसी नदीम आयी वाढ ओर एक आदमी 
पहाडकी चोटीपर खडा, वऽ, ठेटा देख रहा है कि नदीम बाढ 
आ रही है । क्या हा ? उदासीन होगा । 'उत्‌ ऊर्वं आसीनः । 
जो ऊपर वेढा है उसका नाम हो गया उदासीन । “उदिति ब्रह्य 
नामः । ब्रह्मका एक नाम ह उत्‌ क्योकि उससे उत्‌, ऊध्वं कोई 
नहीं है । सवसे ऊध्धं होनेसे, ब्रह्मका एक नाम ह उत्‌ । वह्‌ ब्रह्ममें 
बेठ गया । 

जसे जीवनसे मुक्त पुरुष ब्रहम वेठ करके ौर ससे सुक्त रहता 
ह, वैसे मे स्वभावसे हौ वैठा हमा हूँ । लोकम जेसा जीवनमुक्त 
तुमने देखा दै । एक अङीगढ्के पास महात्मा थे | उन्तका नाम था 
दूल्हा वावा । लोग वड श्वद्धा करते थे । एकके बेटेका व्याह्‌ था । 
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रातको उन्हँ जेवर पहना दिया--र्ड़कीको जो देना है--चद़ाना 
था सो आपको पहले पहना देते है--पवित्र करते ह । वे पहुनाकर 
चरे गये । दूसरे कोई रातमें आये, वे उतार ठे गये | अव उन्होने 
आकर कटा--महाराज, हमारा जेवर ? बोले माई कोई पहना 
गया--कोई उतार ठे गया । न हम पहनानेवालेको पह्चानते 
हन उतारनेवाठेको पहचानते हँ । एेसे जीवन्मुक्त महापुरुष-- 
कोद आवे कोई जाय | यह्‌ उनकी मर्यादा होती है | (जागच्छ, 
गच्छ, तिष्ठति" । आइये-आइये, जाइये-जाइये ओर रहिये-रहिये। 
ये तीनों वात जीवन्मुक्तमे होती है--आया-जाया--गया-गया-- 
रहा-रहा । "आगच्छ रच्छ तिष्ठति आसनम्‌ | 


जेसे जीवनसुक्त पुरुष सृष्टम रहते हँ--किसोने प्रणाम किया, 
किसीने गाली दौ । किसीने चन्दन र्गाया, किसीने घृ फरक दी । 
किषीने गले रस्सी डाल दी, किसीने माला उरु दी--ज्यो-के- 
त्यों । भगवान्‌ कहते हँ-तुमने देखा है जीवनमुक्त पुरुष सृष्टम ? 
बोरे हां महाराज, देखा तो है--वोटे वसे हीमे रहता हं-- 
उदासीनवदासीन'--दृष्टान्त जो होता है वह्‌ देखे हुएका होता है । 
जिसको वक्ता भी देख चकाहो, श्रोताभी देख चुकाहो, वेसा 
दृष्टान्त होता है 1 संसारका दिया दृष्टान्त ओर बताया कि मे एेसा 
ह॑ । मतलब है करि अजुन तुम भी एसे ही वनो । एेसा वननेके लि 
वह्‌ कौन-सा भाव है जो धारण करना चाहिए । 
उदासीनवदासीनमसक्तं तेषु कम॑सु-जासक्तं तेषु कर्म॑सु" | कमक 
साथ चिपको मत । सटो मतत } किसी कामके साथ मत सट जाओ 
कि वह्‌ कामद्धूेतो तुम भी छूट जाओ । किसीके साथ इतना 
मत हटो कि वह्‌ तुम्हारा दुदमन होकर रह्‌ जाय । सटना ओर 
हटना दोनोमे ही असंग व्यवहार होना चाहिए । यह्‌ असंगता 
दारीरसे नहीं होती है । आसक्ति होती है मनमे--मन यदि आसक्त 
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है तो आपको दुःख नहीं होगा । दुःखका अधिकरण-माने जहां 
दुःख होता दै वह जगह अन्तःकरण है । सुख ओर दुःख दोनों 
मनमें होते हैँ । आसक्ति जहाँ होती है, उसके मिलनेपर सुख होता 
है ओर जहाँ आसक्ति नहीं होती द्वेष होता है, उसके मिल्नेपर 
दुःखं होता है। 


संसारम आसक्ति न हो। सव करते चलो, करते चो । 
ओर देखो बचपनसे अवतक पकड़कर रखा क्या है | वचपन 
कितना अच्छा था सव छूट गया | जवानी कितनी अच्छी थी 
सव छूट गयी । हमारे माँ.वाप कितने अच्छे थे, उनकी याद 
आती ह तो मनको वहत अच्छा रगता है| ठेकिनि चट गये ॥ 
कह है वह मां, कहा है वह्‌ बाप ! बहुत अच्छे थे । ओर कितने 
रिरतेदार, नातेदार, सभी साथी, मित्र, कितने वद्या कपड़े 
ओर कितने वद्िथा मकान मिले ओर सव दूते ही तो गये न | 
अनासक्तका अथं होता है अभिमान-शून्य । दुनियाकी किसी क्रिया 
को अपनी मत मानो | अभिमान मत करो । अभिमान-गशून्य जो 
होता ह उसको कमं वाव नहीं सकते । 


भगवानूने बताया "त च मां ताति कर्माणि निवध्नन्ति 
घनञ्जय' | न मेरे मनमें अभिमान है ओौर न मेरे मनमें आसक्त 
ह । मे तो जीवन्मुक्त पुरुष संसारमें रहते हं लेक उससे मिक्ता 
जुलता अपनी जगहपर वेठ गया । कभी स्थानभ्रष्ट नहीं होता । 
बतलानेका मतलब यह्‌ है किं मनुष्यको अपना जीवन इसी ढंगसे 
निरभिमान होकर व्यतीत करना चाहिए । पुण्यका बडप्पन नहीं 
आयेगा ओर पापके कारण जो हीनता आती है वह॒ भी 
नहीं आयेगी । 


उसको यह ॒पर्चात्ताप नहीं होता कि यह्‌ अच्छा काम मेने 
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वयों नहीं किया । मुद्से यह्‌ गलती क्यो हुई ? बोले जहाँ अभिमान 
चारण करके वैठा है, वहीं गलतीके किए पश्चाताप होता 
है ओर यही अच्छारईके लिए अभिमान होता है । अच्छाईमे 
भ ठीक समयसे सम्पन्न न हो तो पर्चाताप होता है । अच्छाई 
भी दुःख देतीहै वुराईतो करनेपर दुःख देती है ओर अच्छाई 
न करनेपर दुःख देती है। दुःखदायी दोनों ही हैँ । इसलिए 
अच्छा बुरा दोनों छोडो । आगे इस प्रसंगमे बतायेगे- 
भगवानृको अपित कर दो । शुभागुभफकरुरेवं मोक्षसे कर्मबन्धने' । 
अच्छाई, बुराई दोनों छोडोगे तो दोनोके फल्से भी चृटोगे । ओर 
यह्‌ छोड्ना कैसे होगा ? हाथसे होगा, पाँवसे होगा, जवानसे 
होगा-नहीं, अभिमान न रहनेपर होगा ओर अभिमान कैसे 
च्टेगा ? जव परमात्मसि एक होकर बेठेगे। परमात्मासे एक 
होकर रहो तो अभिमान काहिका ? इस्‌ तरहुसे आगे आपको 
सुनायेगे कि संसारे जो फंसे हृए लोग हं वे कैसे फंसते है प्रकृतिके 
जालमे ओर महात्मा रोग कँसे प्रकृतिके जालसे मुक्त हो जाते हं । 
वाहरसे महात्मा नहीं, भीतरसे महात्मा रहोगे तो तुम्हारे जीवनम 
भय नहीं जायेगा । दुःख नहीं भायेगा । हमारे इसी जीवनके 
लिए ये वस्तु है । यह गीता मरे हुएके कए नहीं है । भूत, 
मविष्यके लिए नहीं है, हमारे इसी जीवनको परमानन्दमे मग्न 
करनेके लिए है 1 यह गीता है । 
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एक सिद्धान्त एसा है कि सव वस्तुओके परमाणु अलग-अलग 
होते है : पृथीवीके परमाणु, जक्के परमाणु । परन्तु सांख्य सिद्धान्त 
कहता है कि कारणावस्थामे सब एक ही होता है । अलग-अलग 
कण नहीं है, सब क्णोको नचानेवाली ओर कणोकर रूपमे रहनेवाली 
एक मूलशक्ति है, उस शाक्तिका नाम प्रकृति ह । वही सबका मूल 
है । जितने भी अलग-अलग बीज ह, अलग-अलग जीवोके शरीर हं 
वे सव एक ही तत्त्वके विकास हँ ओर उसका नाम है प्रकृति । 


जडवादी लोग मानते हँ कि प्रकृति ही सारा काम करती 
है, प्रकृतिसे ही यह्‌ वायु चरती है, प्रकृतिसे ही सूं -चन्द्रमा वनते 
है, ये सब प्रकृतिका काम है । मनूष्यकी प्रकृति अलग, पशुकी 
अलग ओर मूलमें सारी प्रकृत्यां एक हौ जाती हं । नास्तिक लोग 
सारा काम प्रकृतिका स्वीकार करते हं ओर विज्ञानशक्तिकी 
एकताको स्वीकार करते हं ओर इसीसे सारी सृष्टि बनती है, एेसा 
मानदहें। 

हमारा दशंनशास्त्र है यह्‌ प्रकृतिकी एक साक्षी-दशा चेतन 
स्वीकार करता है, जिसके सामने यह्‌ प्रकृति कभी शान्त होती है 
ओर कभी विक्षिप्त होती है) इसकी दो मुद्रा हँ । जेसे समुद्र कभी 
शान्त हो गया ओर कभी ठ्हुराने लगा । एसे प्रकृति कभी शान्त 
हो जाती है, कभी विक्षिप्त हो जाती है । पर इस सबको जानने- 
वाखा एक पुरुष रहता है । वह्‌ नियन्त्रण तो नहीं करता परन्तु 
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देखता है । वह दरक है । गीता एेसी प्रकृति स्वीकार नहीं करती 
जो स्वतन्त्र हो | गीतामें जो प्रकृति है, उसका एक मालिकः 
है । उसकी देखभाल करनेवाला है । यह्‌ बात आगेवाले इलोकः 
बतावेगे । 
मयाध्यक्षेण प्रकृतिः सयते सचर त्वरम्‌ ! 
हेतुनानेन कौन्तेय जगद्विपरिवतते \ 
अवजानन्ति मां सूढा मानुषीं तनुमाधितस्‌ । 
परं भावसजानन्तो संम भूतसहैर्वरस्‌ \\ 
मोघाशा मोघकर्माणो मोघन्ञाना विचेतसः । 
राक्षसीमाघुरीं चेव प्रकरलति मोहिनीं धिता: ५ 
महात्मानस्तु सां पाथं देवीं प्रकृतिमाश्चिताः 1 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिसन्ययस्‌ \! 
सततं कीतेयन्तो मां यतन्तक्च दृढव्रताः 1 
नमस्यन्तक्च सां भक्त्या नित्यभुक्ता उपासते \ 
भगवान्‌ बोलते ह "मयाध्यक्षेण प्रकृतिः--अध्यक्ष शब्दसे तो आप 
परिचित है । कई बार कई सभाम, सोसाइटीमे अध्यक्न हुए होगे | 
अध्यक्ष शब्दमे जो अक्षै वह तोह इन्द्रियोका कोटर । इस 
शरीररूपी वृक्षम कुछ छेद है कोटर ह । यह कान, यह्‌ नाक, यह्‌ 
मुह, जो द्र ह--शरीरमे उनको बोरते है अक्ष । इसीसे-से किसीके 
रास्ते कमं होता है ओर किसीके रास्ते ज्ञान होता है । कानसे 
रशब्दका ज्ञान होता है, ओंखसे रूपका ज्ञान होता । जिस चामको 
हम चिकना सपाट करते है इसमे भी चछिद्र ह । वे आंखसे नहीं 
रोखते, पर यन्तरसे दीखते है । उसीमें से पसीना निकरता है ओर 
वाहरके वात्तावरणका प्रभाव भी उन्हीमे-से जाता है । यह्‌ नासिका 
भी एक नक्ष है । जीभ भी एक जक्ष है । जीभ भी चेद ही छेद 
ह । कोई खटाई ग्रहण करता है, कोई मिठाई ग्रहण करता है । 
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कोई नमक ग्रहृण करता है । सब दिद्रौसे सबका ज्ञान नहीं होता । 
सव्र जिह्वाके चदि हैँ मौर रस ग्रहण करते हैं । 


अव आप देखो, इन्हीं अक्षोसे अर्ग-अल्ग जो चीज देखी जातो 
है, उसको प्रत्यक्न बोरते है--अक्षं अक्षं प्रति प्रव्यक्त" । आंखके लिए 
अलग प्रत्यक् है । कानके लिए अलग प्रत्यक्ष है । जसे कटपुतलीका 
खेल होता है ओर नचानेवाका पीछे वेठता है-वेसे इन सब 
अक्षोको, इद्वियोको नचानेवाङा जो इनके उपर बैठा हुमा है, 
सबको नचाता है । उसका नाम होता है अध्यक्ष । सबके ऊपर वही 
नजर रखता है । अगर वह्‌ चेतन न हो तो आंख देख नहीं सकेगी, 
कान सुन हीं सकं, जीभ स्वाद नहीं ठे सकेगी । कोई ज्ञान नही 
होगा ओर कोई कमं नहीं होगा । 

अगर कोई नजर रखनेवारा न हो तो काम ठीक नहीं होता 
बल्कि काम करनेवाले देखभाक करनेवालेको निपुण होना चाहिए । 
महा राज रोटी बना रहा हो, गये घूमते हृए-तुम रोटी ठीक नहीं 
बे रहे हो तो-कह देगा कि कंसे करं ? लो तुरन्त वेन हाथमे, 
छेकर बढिया रोटी बेल दो, तब तो तुम्हारी देखभार चलेगी ] 


आजकल तो साहित्यमें कृतित्व बहुत चलता है । गतिक साथ 
तो प्र जोड़कर प्रगति वना देते हैँ लेकिन कृतिके साथ ्र' जोड़कर 
प्रकृति नहीं बनाते । वह्‌ शब्द एेसा ही है । परमेर्वरको स्वेक्रषट 
रचनाका नाम प्रकृति है ओर यह्‌ परमेश्वरकी प्रकृति है कि व्ह 
कभी बनाता है, कभी विगाडता है । जेसे मनुष्य कभी एकान्ते 
रहता है, कभी कोगोमें रहता दै । वैसे भगवानुका मन जब अकेले 
होनेका होता है तो अपने बनाये हुए जाक्ेको, इन्द्रनाखको समेट 
छेता है ओर जब खेलनेका मन होता है तब इस प्रकृतिके जार्की 
फला देता है ओर उससे खेरता है । 
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सांख्य दशंनमें जैसे द्रष्टा ओरं प्रकृति अलग-अलग हैँ वैसे वेदान्त 
दशंनमें द्रष्टा ओर प्रकृति अलग-अलग नहीं हूं । वह॒ कहते ह 
"प्रकृतिश्च प्रतिज्ञा" परमात्माका ही एक नाम प्रकृति है । जब 
जडताकी प्रधानतासे उसका नाम रेते हं तो प्रकृति बोलते हँ ओर 
चेतनताकी प्रधानतासे उसका नाम क्तेदंतो ब्रह्म बोल्तेहैं। 
असलम वस्तु एक ही है, जो अंगरूपसे कारणका चिन्तन करते हं 
उसके लिए वह्‌ प्रकृति है ओर जो स्वरूप ॒रूपसे कारणका चिन्तन 
वोरते हँ उनके लिए वह्‌ ब्रह्म है । हष्कोणका ही अन्तर है । 


जसे एक सोनासे तरह्‌-तरहके जेवर वनते ह, एक मिद्रीसे 
तरह्‌-तरहुके बरतन बनते है, एक रोहसे तरह्‌-तरषहके सामान बनते 
हं । इसी तरसे एक परमात्मासे यह्‌ सारी सृष्टि बनी हर्द हे । 
इसीसे यहाँ बताया कि सूयते सचराचरम्‌ यह्‌ प्रकृति सचराचर 
जगत्की- जिसमे चलने-फिरनेवाले भी हँ ओर न चलने.फिरनेवाले 
भीरहै। 

केकिन्‌ इसी तत्तवका वर्णन जब तेरहवें अध्यायमें दिया तो 
करते हँ कि पहा जहां हम बेटे हैँ यहसि चराचर की सृष्टि हुर्ददै 
ओर ब्रह्मम जब बेऽते हं भौर देखते है कि चराचरमेंहीहूं। 
इसलिए केवर हृष्कोणका अन्तर है । ब्रह्म ओर प्रकृतिमें कोई 
तात््विक या मौलिक अन्तर नहीं है । 


उपनिषद्का सिद्धान्त यह्‌ है कि भगवानूकी मायाका ही एक 
नाम प्रकृति है। वह्‌ चेतन होनेपर भी जड़ दीखने लगता है 
ओर जड़ न होनेपर भी जड़ दीखने लगता है । जडता है वह्‌ दिखाई 
पड़ती है ओर चेतन है परन्तु वह्‌ दिखायी नहीं पड़ता । इसकिए 
प्रकृति माने एक माया, एक जादूका खेल ओर यह वस्तुतः सब 
परमात्माका स्वरूप ह । इसी मायाके अनेक रूप हँ । 
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भगवानूको नृत्य बहुत प्रिय है । संगीत भी प्रिय है । गाते तो 
स्वयं हँ एेसा वेदमें वणंन है । भगवान्‌ बहुत वद्या गाते ह । 
अपने अनेकं नाम रख ल्तेटं। यह्‌ स्त्री है, यह पुरुष है, यह 
वालक है, यह्‌ वालिका है, यह्‌ पशु है, यह्‌ पक्षी है-अपने ही 
अनेक नाम रख ठेते हँ ओर बडे प्रेमे गाने लगते ह । ओर जसा 
जसा गाना गाते है--वेसा वेसा वनता नाता है । यह विश्व क्या 
है ? भगवानुका संगीत ह । उनके संगीतमे वह शक्ति है, जो 
नाना रूप, नाना आकार, नाना रंग-रूप, नाना आछ्ृतिकी सृष्टिकर 
देता है । यह्‌ मगवानूका संगीत है ओर जहां संगीत बन्द किया, 
तन्मय हो गये-लीन हो गये-वहाँ सृष्टि गयी । ये नचा रहे है-- 
अपनी अंगुलीको जसे कोई नचावे । अपनी जांख नचानेका जो 
अभ्यास होता है जैसे वैसे ही भगवान्‌ नचाते हैँ इस सृष्टिको । 

अगवान्‌की नतंकीका नाम माया है । भगवानु नतंकीका नाम 
प्रकृति है । नचानेवाले भगवान्‌ है--जग देखन तुम देखन हारे । 
विधि हरि संभु नचावन हारे ।' ये जो भक्तोके भगवान्‌ है ये तो 
नचाते भी है ओर नाचते भी हँ । लेकिन नाचते है मायाके साथ । 
“प रासि नृप अजिर विहारी । नाचत निज प्रतिबिम्ब निहारी ।' 
अपने प्रतिविम्बको देखकर नाचते है । स्वयं देखनेवाङे ह-स्वयं 
नाचनेवाले ह । यह्‌ सब भगवानुकी लीला हो रही है 1 


“हेतुनानेन कौन्तेय जगद्धिपरवतंते । जगद्‌ वतते, जगत्‌ 
परिवर्तते" इसमें दो उपसग ह वि गौर परि तथा वतंते । वतते तो है 
क्रियापद ओर वि ओर परि ह उसके उपन्तगं, जो वतंतेके अर्थको 
वदलते हं । उपसं धातुके साथ लगाया ही इसलिए जाता है 
कि क्रियापदके अर्थको बदर दे। देलो हार-ह' धातुसे 
घम्‌ प्रत्यय कर ाने, ह्र लानेके अर्थम है--तो विहार, संहार, 
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परिहार, उपहार, आहार ये सब एक-एक अक्षर अरग उपसर्गके 
जोडे ओर आहार हो गया, उपहार हौ गया, विहार हो गया, 
संहारहौ गया, परिहार हौ गया। एकही धातु है उपसं 
उसके अर्थको अलग-अलग कर देता है । तो यह्‌ जगत वरत 
रहा है। अव बरत रहा है तो बदलो-'परिवतंते' परिवतंन 
हो रहा है । बचपन गया, जवानी आयी- जवानी जायगी 
बुढ़ापा आवेगा । जीवन जायेगा, मृत्यु आयेगी । यह्‌ सपनेको तरह्‌ 
सारी सृष्टि बदलती रहती है । क्यों बदलती रहती है ? यह्‌ सृष्ट 
नाच-नाचकर बदल-बदलकर, कभी इशारेसे अपनी ओर बुलाती है 
ओर कभी इशारेसे हटाती है । यही तो मु्युकी मुद्रा है न । 
नृत्यकी मुद्रा यही है, कभी आंख कोटी कर दी ओर कभी 
सीधी कर दो । प्रेमकौ चार करना नृत्य है । यह्‌ जौ माया नदी 
दै, यह्‌ जो प्रकृति नदी है, यह्‌ परमेर्वरके सामने नाचती है ओर 
नचानेवाले सूत्रधार वही हैं| उमा दारु जनोसित की नाई । 
सर्वाहि नचावत राम ॒गोसार्द' । जसे कटपुतलीको -यह्‌ जडको 
नचानेका वणन है-काकभुखुण्डिजीने कहा मकंटके समान जीवोको 
नचाते ह । ओर शंकरजीने कहा कि नहीं नहीं चेतन तो दूसरा 
कोई है ही नही-उमा दार जोसित की नाई । सर्वाहि नचावत राम 
गोसाई ।' काकभुशुण्डिजीके ज्ञानसे शंकरजीका ज्ञान थोड़ा ऊपर 
रहता है । अब आपको सुनायें-इस सारे चराचर जगते केवल 
परिवतंन नहीं है-क्या है ? विपरिवत्ंन है । विपयि्तंन माने 
विरुद परिवत्तंन । विरुद्धं परिवतंते । जैसा परिवतंन नहीं है 
वसा मालूम पड़ता है । परमात्मा तो है ज्यों-का-त्यों । प्रकृति है 
ज्यो-की-त्यो । स्त्रियोके जेवर जल्दी जल्दी बदल जाते हं तो सोना 
तो ज्यो-का्यों रहता है । उसको कीमत वती जाती है | पर 
सोना ज्यो -कालत्यो रहता है । सोनेमे जेवर क्या हं ? परिवत॑न 
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है । नहीं; तत्वका परिवर्तन नहीं है- नाम रूपका परिवर्तन है । 
सोना था, वह पहले कड़के रूपमे था । फिर उसको कंगन वना 
दिया । उसकी अंगूठी बनवा दी । उसका कुण्डल बना दिया । 
तो नाम तो बदरू गये, उसकी शकल-सुरत वदल गयी । लेकिन 
सोना तो सोना हौ रहा । सोनेके वजनमें कोई फरक पड़ गया 
क्या ? वजन ज्यो-का-त्यों । असक वजनका फरक न मारी 
पड़ता है न पानीमे, न तेजमें, न वायुम, न आकाडमे- तत्त्वके 
वजनमें कभी फरक नहीं पड़ता । वह्‌ घटता, बढता मालूम ही 
पड़ता है । मरता भी कुछ नहीं | आदमीके मरनेसे क्या माटी 
मर जाती है ? माटी माटीमें गयी | पानी पालीमें गया। गर्मी 
गरमीमे गयी । आसमान आसमानमें गया । हवा हवा गयी । 
मरनातोकुछरै ही नहीं। 


मृत्यु न जडको होतो दै न चेतनकी । एक माया दही है-- 
मनुष्य शकल-सूरतको पकड़कर बैठ गया है | जेवर बनोगे तो 
टूट जाओगे जौर सोना रहोगे तो बने रहोगे । इतनी-सी वेदःन्तकी 
बात है । तुम अपनेको जेवर मानते हो कि सोना। यदि स्वणं 
मानते हो तो टूटोगे नहीं--गल जाओगे तव भी सोना हो रहोगे । 
चूर-चूर हो जाओगे तव भी सोना ही रहोगे। जेवर बन जाओगे 
तव भी सोना ही रहोगे। ओर यदि तुम अपनेको नाम-रूप 
अंगूढो मानते हो तो टूट जागे । इस प्रकार जिसने आपको ब्रह्य 
जान लिया उसका टूटना वन्द हो गया। तो "विपरिवत्तंते। 
विरुद्धं परिवतंते। यत्र परिवर्तनं नास्ति तव्रैव परिवर्तनं 
प्रतीयते" । जहां परिवत्तंन नहीं है, वहीं यह्‌ परिवतंन मालूम 
पड़ता है । 

भगवानुने अपनी ओर नजर खीची । भगवानुका काम यही 
है कि अपनी ओर नजर खीचे । वैसे वेदान्ती लोग एक बहुत 
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वटिया बात बोलते टै । वे कहते हँ किं शब्दके द्वारा जिसका वणन 
किया जाता है--वह्‌ सच्चा हो कि द्यू हो, सषचका भी वणन 
कियाजा सकता दहै, परजो वर्णन करनेवाला है, वहं सत्य ही 
होता है। जो वोच्गातो हौ इसमें तो कोई शंका नहीं, लेकिन जो 
वोला जायगा वह्‌ हैं कि नहीं इसमें शंका हौ सकती हं । वचनसे 
वक्ताका अस्तत सिद्ध होता ह्‌ 1 

श्रीकृष्ण कहते हैँ किये जो तुम हमको देख रहै हो, मँ मनुष्य 
नहीं हूं, यहं मनुष्यका आकार है । 

अवजानन्ति मां मुढा मानुषीं तनुमाश्रितम्‌ । 
परं भावमजाननन्तो सम भूतमहेर्वर्‌ ॥ 

यह मनुष्यका आकार है, में मनुष्य नदीं हूं । मेने तौ मनुष्यका 
आकार ग्रहृण किया ह । अब जो लोग अपनेको आकार समन्षते हू 
वे तो मायाके चक्करमे फंस जाते है। ओर जो अपनेको इस 
आकारमे भी निराकार अनुभव करते है, उनकान जन्महै, न 
मरणरहै1 न जानाहि, न आना है, न उनमें पाप दहै, न पण्य 
है, नस्वगंदहै, ननरकदहि। यह्‌ तो जब शकल-सूरतवाले वनते 
है तव वे पापी होते है-पुण्यात्मा होते है, जिसने अपनेको 
दाकल-सूरतके नाम-रूपसे उठा लिया-हुख्या तोदो ही तरहकी 
होती है एक तौ नाम छ्खा जाता है--अमुक नाम दै, अमुकका 
बेटा है-ओौर एक एेसी नाक है, एेसी आंख है, एसा मह है-- 
इन्दी दोनोसे चोर पकड़ा जाता है । चोर पकडनेके लिए उसका 
नाम-पता चाहिए ओर उसके शकल-सुरतकी हुलिया चाहिए । इस 
दुनियामे एकडा वही जायेगा जो अपना नाम-रूप रखके फंस 
जायेगा । ओर जो अपना नाम-रूप छोड देगा वह॒ कभी पकड़ा 


नहीं जायेगा । उसके पकडनेके लिए कोई रजिस्टर ही नहीं है । 
न यमराजके घरमें है, न कहीं बाहर है 1 
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अवजानन्ति मां मूढा मानुषीं तनुमाध्रितम्‌ ।' पहलेके रोग 
मूढ शव्दका प्रयोग करते थे । वयोकि परमात्मक प्राप्ति मूढको 
नहीं होती--अमृढको होती है । गच्छन्त्यमूढाः पदमव्ययं तत्‌"-- 
जिसके अन्दर मान नहीं है, मोह नहीं है, जिसमे मोह है उसीका 
नाम मूढ है । मढ़ किसको कहते दँ ? जिसका चित्त सत्यकी ओरसे 
विमुख हो गया है, विपरीत हो गया है। सत्यका तो अनुभव 
होता है । ओर असत्यके साथ मोह होता है 1 उसको हम छोड 
नहीं सकते । यह जो संसारमें मूढ हो गये दै, अटक गये है-- 
कोई आकारमें अटक गये तो कोई विकारमें अटक गये । जो उनसे 
मुक्त भी हुए वे संसारमें अटक गये । अपने-अपने संस्कारम अटक 
गये- देखो मुसलमानका संस्कार इतना प्रवल हौ गया कि वह्‌ 
मूति तोडने कण गया । दिन्दूका संस्कार इतना प्रबल हो गया कि 
वह॒ नमाजके समय वहाँ जाकर बाजा बजाने लगा । यह्‌ दोनों 
अपने-जपने संस्कारोमे मूढ होगये। वेभी मूढ, ये भीमृढु 
ह काम-करोध-लोभ-मोह्‌ जो विकार हँ चित्तके उनमें मूढ़ हो करके 
चोरी, बेइमानी करते ह । परस्त्रीकी ओर बुरी नजर करते हं। 
ये विकारमे मृढु हँ । ओौर कोई पहलवान है, जरा गोरी चमडी 
है, सुन्दर है, तो वह्‌ आकारे, रेखाओमे मूढ दै । यह्‌ क्या है ? 
नाकम सुन्दरता काहेकी है ? रेखाको है । ओठमें सुन्दरता 
काहैकी ह ? एक रेखा ! रेखाओंसे बने हुए आकार । रेखा काहेसे 
वनी है ? विन्डु-बिन्दुसे ओर विन्दुं क्या है ? श्य है । शूल्यं 
विन्दु है ओर विन्दुमे रेखा है ओर उन रेलाओसे बनी चोजमें 
हम मूढ हो जति ह । उसको सच्चौ समञ्च लिया । उसको सुखदायौ 
समज्ञ छिया-- वह्‌ मूढ हो गया । 


जो मूढ नहीं होता दै सृष्टम उसको परमात्माक प्रापि होती 
है । अव-जब भगवान्‌ मनुष्यका शरीर लेकर आये तो लोगोने- 
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जसे हमारा शरीर वसे ही उनका शरीर एसे समन्ञा । अरे बावा 

सोनामे ओर मिद्रीमे बहुत फरक होता है । एक मिद्रीकी शकल 
है, ही, मास, चाम अपनेको मानते हैँ ओर उनमें मूढ हो रहे 
हं । ओर एक अपनेको परिपणं ब्रह्म चेतन जानता है उसमें स्थित 
है। हड़ी, चाम, विष्ठा, सूत्रकी पुडियाको जानते है, मानते ह 
उसीमे मूढ होते हं । परन्तु भगवान्‌ अपनेको चंतन्य, साक्षात्‌ ब्रह्म 
रूपमे जानते ह । 


अजुनने उनको पहचाना- तुम्हीं ब्रह्म हो, साक्षात्‌ परब्रह्म 
परमात्मा तुम्हीं हो । ये मूढ लोग मेरा अपमान करते हैँ 1 असलमें 
जिनको सृष्टि परमाणुओसे बनती है, प्रकृतिसे बनती है, शन्यसे 
बनती दै, वे छोग यदि श्रीकृष्णको अवतार न मानें तो इसमे कोई 
आश्चयं नहीं है । लेकिन जो लोग यह्‌ जानते है, अनुभव करते है 
कि आत्मचेतन्य ही सारी सृष्टिके रूपमे दीख रहा है, उनके किए 
तो सर्वं खल्विदं ब्रह्य' है 1 वे श्रीकृष्णके श्रीविग्रहुका तिरस्कार 
कंसे कर सकते हैँ ? उनकी तो चिद्‌ दृष्टि है । वे चेतन है, वे आनन्द 
हं । "रसो वै सः)" 

अवजानन्ति मां मूढाः मानुषीं तनुमाश्रितम्‌ ।' क्यों अपमान 
करते हं? 


“परं भावस अजानन्त मम भूतमहेखवरम्‌ ।' असलमे जितने भूत 
ह-पृथीवी, जख, वायु, आकाश, प्रकृतिपयंन्त--इन सब भूतोका 
महेश्वर, अध्यक्ष मेँ हूं । अध्यक्षका एक ओर मजेदार अर्थं होता 
है । अषि अक्षिणी यस्य ।' अधि माने जो बुद्धिहीन लोग हैँ उनकी 
देख-भाट करनेके लिए नियुक्त किया जाता है । जो बुद्धिमान्‌ होगे 
वे बिल्कुल टीक-टीक काम करेगे । तो जिनको वेवकूफोका सरदार 
बनाया जाता है--अधीश्वर है, अधीश, अध्यक्ष है। नहींतोजो 
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सवंज्ञ है उसे मालिककी जरूरत नहीं पडती है 1 अज्ञको ही 
माछिककी जरूरत पडती है। जहाँ रोग नियन््रण-गन्य होते हं वहाँ 


नियत्त्रण करनेके लिए अध्यक्षकी जरूरत पडती है। अनुशासनरहित 
हतो अनुरिष् करनेके लिए अध्यक्षकी आवश्यकता पडती है । 


“परं भावमजानन्तो मम भूतमहेश्वरम्‌ ।' ये सम्पणं जो भूतसृष्टि है. 


उसका मेँ महेश्वर हूं गौर मे पर भाव हूं । माने हँ तौ सवका 
आत्मा, सबकी सत्ता परन्तु नाम-रूपमे जो फंषी हई सत्ता है, 
नाम-ह्पमें फसा हुमा जो भाव है वह मे नहीं हूं । 


इसका नतीजा क्या होता है ? इसकी परिणति कहाँ है ? जो 
चीज नहीं है उसको सच मान करके फंस गये । वह्‌ कभी सटेगी तो 
कभी हटेगी भी । कभी आयेगी कभी जायेगी । जो फल रुगता है 
पेड्में वह्‌ गिरता है । जो आग जलती है, वह॒ कभी न कभी वुङ्ञ 
जाती है । जो पैदा होता है वह्‌ मरता है । यह्‌ नियमहै। जोभी 
जीयेगा वह॒ मरेगा । टेकिन जीवन-मरणसे रहित जो तत्त्व है उसको 
जानलोतोन जीवनं है, न मरण है। उस परमात्माको जानो । अव 
बोे--उसको तो नहीं जानते है, जानते ह छोदी-छोटो चीजको । 
मोघाद्या सोघकसणिो मोघज्ञाना विचेतसः । 
राक्षसीमासुरीं चेव प्रकत मोहिनीं धिता ॥ 
प्रकृति मोहिनीं धिताः। 
महात्मानस्तु मां पाथं देवीं प्रकृतिभाधिताः \! 


अव यही मेद बताते हं कि संसारमें क्या स्थिति होरही दै 
लोगोंकी--ईरवरकी ओरसे नही--अपनी ओरसे विमुख हो रहे ह । 
दुनियाको जाना अपने आपको नहीं जाना । ओर देखो अपनी 
योग्यताको जाने विना कोई काम करोगे तो उसमे विफलता 
मिलेगी । आप यह्‌ नहीं समञ्च सकते कि कितना वजन उठा सकते 
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ह । अपनी योग्यताका पता नहीं है ! ओर एक क्विटल उटानेको 
जामोगे- नहीं उढेगा तौ विफलता मिर्गी कि नहीं । आशा थी 
कि हुम इसको उठाकर ले जायेंगे । असलम जिसे लड्कीका व्याह्‌ 
करना होता है तो ल्डको भले कालो हो, कुरूप हो, अनपढ़ हो, 
हम कोशिश यही करेगे कि जो सवसे सुन्दर लडका हो, धनी हो, 
स्वस्थ हो, उसीके साथ विवाह हो । एेसा नहीं होता है तो दुःख 
हो जाता है। हम सोचते ह यह्‌ व्यापार करेगे इसमें इतना 
लाभ हो जायेगा । नहीं होता है तो दुःखी हो जाते हं । तो अपनी 
योग्यता, अपनी शक्ति, अपनी अवस्था, अपनी परिस्थिति इनका 
सवक्रा विचार करके तब काम करना होता है । ताङ्के ऊपर तो 
फल खगा है ओर बौना हाथ उटठत्ता है तो कर्हातक हाथ उसका 
पहंचेगा ? ये जो लोग संसारमें ही मूढ हौ गये--उनकी आशा तो 
होती है बडी बड़ी भौर योग्यता जौर शक्ति होती है वहुत कम तो 
होगा क्या ? उनको आशा व्यथं जातो हे । 
आशावान्‌ जो ह उसको थोडा थोडा दुःख जरूर रहेगा । यदि 
वह्‌ युवा हं, उत्साही हँ, अपन्ती आशाको पूणं करता ह तो वात 
दूसरी ह । लेकिन अपने भीतर जो अमृतकी धारा बह ्टीहे 
उसको ओर न देखकर आशा दूसरी ओर देखती ह । उनकी आदा 
व्यथं गयी । “मोघाशा मोघकर्माणः" संसार तुम्हारे हाथमें रहेगा 
एसी तो आशा मानते हं । ओर संसारको पानेका करते है 
प्रयत्न । उनका ज्ञान ह ज्ूठा ओर बेहोशी छायी हुई हे । ओर 
फिर अपनी आशा पूरौ करनेके लिए क्या करते ह-राधसी ्रकृति- 
जो बेमतख्व दूसरेको तकरीफ दे । आसुरी प्रकृति-मतङ्ब पूरा 
करनेके छ, स्वाथ पूरा करनेके लिए जो दूसरेको कष्ट दे ओर जो 
विना स्वाथके भी दूसरेको कष्ट दे वह्‌ राक्षसी प्रकृति । 
वह्‌ कौन है ? बोले शकृति मोहिनीम्‌" बेहोश हँ विचारे । 
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तमोगुणी हँ । उनको कुछ पता ही नहीं है कि हम दूसरेको तकलीफ 
दे रहे हया अपनेको आराम देरहैहं। वेतो तोडफोडमेही रगे 
रहते हैँ । उनको न अपने हितका ज्ञान है न पराये हितका ज्ञान 
है । राषटूका हित कसे करेगे ? वे तो अपनी पार्टीका भी हित 
नहीं करते हैँ । अपने व्यक्तिका भी हित नहीं करते दह अपनेको भी 
बदनाम कर देते हँ । “मोघज्ञाना विचेतसः' । दूसरेको तकलीफ 
देनेवारे--जिनकी सेवा करनी चाहिए उनको ताप पहूंचानेदाके-- 
मलेमानुषको कष्ट॒ देनेवाले ओौर स्वयं अपनेको भी कण्टे 
डाटनेवाले, वे न मानवताका हित करेगे न विदवका हित करेगे 
न राषटूका हित करेगे--न अपने समाजका हित करेगे । वे तौ स्वयं 
(ष्टः परान्‌ नाशयति'- स्वयं तो गये ओर दूसरोको भी मारनेमे 
लगे हुए है । 


मोघकर्माणो मोघज्ञाना विचेतसः \ 
राक्षसीमासुरीं चेव प्रकृति मोहिनीं भिताः ॥ 


अव देखो यरहपर प्रकृति शब्दका अथं स्पष्ट करते हँ । तामसी 
प्रकृति अल्ग होती है ओर देवी प्रकृति अरग होती है । एक असुर 
प्रकृति होती है जौर एक दैव प्रकृति होती है । किसीका स्वभाव 
दिव्य होता है मौर किसीका स्वभाव आसुर होता है। अपने 
स्वभावको वामे रखना, इसको पौरुष वोरते ह । 


श्रीमद्धागवतमें' एक प्रन है-गूरता क्या है ? उद्धवजीने 
श्रीकृष्णसे पुछा--वीरकी वीरता क्या है ? सूरकी शूरता क्या है ? 
लौयं क्या है ? वीयं क्या है ? इसके उत्तरमें श्रीकृष्णने कहा-- 
स्वभाव जो अपनी आदतोपर विजय प्राप्त कर केता है वह वीर 
पुरुष है । मरे भाई, हमारी यह्‌ आदत पड गयी है । आदत पड़ गयी 
हैतोडारी हुई तोह न! जसे डाी वैसे छोडदो। एक दिन 
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तुमने आदत डाल ली थी । हमने एेसा भी देखा कि २-३ दिन कोई 
काम लगातार करते हँ ओर उनसे पूछो किं एसा क्यो करतेहो? 
तो कहते ह--हमारी तो आदत पड़ गयी है । अरे भाई, तीन दिनम 
तुम्हारी आदत पड गयी तो तीन दिनमें कोरिश करके छोड़ दो । 
असलमे ये जो संस्कार होते है, ये विकारकी जो आदते हँ उनको 
रोकनेके ल्एि ही संस्कार किये जाते हैँ । बाल उग जाते हैं शरीरमें 
तो उनका संस्कार करते हं । उनको काटकर, बनाकर, तेल-कूलेल 
लगाकर अच्छी तरह्‌ चिकना-चुपड़ा करते हूं । इसका नाम संस्कार 
होता है । 


यह्‌ संस्कार तीन तरहका होता है । जेसे तुम्हारे वाल रूखे है 
तो दोप है । उनको चिकना करके दोष दूर करो । आजकल हमने 
देखा है स्त्ियोकी बात तो हम नहीं जानते-हम तो पुरुषोकी 
जानते ह । खेती करवा लाते हँ अपने सिरपर-वालोकी खेती 
होती है । जेसे धानं रोपते हँ खेतमे, एसे सिरमे वालको रोपा 
जाता है ओर यह्‌ देखनेमे विल्कूुर क्यारी-की-क्यारी ख्गती है । 
अच्छा नहीं हं बार तो क्या बात है, अपनेको संस्कृत 
रखो । विखरे हुए हँ तो ठीक करटो । आपके जीवने, आपके 
मनमे कोई विखराव है तो संस्कार करके उसको ठीक कर लेना 
चाहिए । 
महात्मानस्तु सां पाथं देवीं प्रकृतिमाधिताः 1 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌ ॥ 


सततं कोतंयन्तो मां यतन्तरच दढब्रताः 
नमस्यन्तश्च मां भवत्या नित्ययुक्ता उपासते ॥ 


जल्दौ-जल्दी यह्‌ पार करले--अव तत्त्वका निरूपण कम हे । 
अव भगवान्‌की भक्तिका निरूपण है । उनकी उपासना कैसे 
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करनी ? क्योकि तत्वमें जैसे कोई बाजारमें कपड़ा खरीदने जाये 
तो यह्‌ सूत कौन-सा है इसपर हृष्टि कम जाती है । डिजाइन देखते 
। डिजाइन देखनेवाला ठगा जाता है । उसका तो मौलिक तत्त्व 

देखना चाहिए । आपने यह्‌ तो देखा ही नहीं कि सोना है कि 
पीतल दहै कि रताँवा है । उसकी धातु नहीं पहचानी । मूर वस्तुकी 
धातुकी जो पहचान है उसका नाम तो होता है तत्वज्ञान ओर 
केवल उसकी शकल, सूरत, डिजाईइन-देखा चाम, वहुत सुन्दर 
है--पर भीतर क्यार? 

सोनेका घड़ा है, ठीक है पर उसके भीतर है क्या--अमृत है कि 
दूधदेकिराराबदहै? यहतो देख ठेना चाहिए? जो राक्षसी, 
आमुरी ओर मोहिनी प्रकृतिके आश्रित है उने विलक्षण है । 

महात्मानस्तु--^तु' राव्दका जो प्रयोग है वह्‌ पहले जौ वणंन 
किया गया है उससे भिन्न है- वह एेसा है, वह एेसा है, वह एेसा 
है ओर यह्‌ तो "वह्‌'से विलक्षण है। "महात्मानस्तु" महात्मा बोलते 
हैं जिसक्रा मन महान्‌ हो । अत्मा माने मन--आत्मा माने शरीर 
नहीं ओर जिसका आत्मा महान्‌ हो । महान्‌ आत्मा = तस्य वसुधेव 
कुटम्बकम्‌ ।' जो किसी वेरेमें बंधे हुए नहीं हं। इतनी महान्‌ आत्मा 
है कि वहु एक देरके सैनिकको नहीं, विर्वके सेनिकको अपना हाथ 
समञ्लता है । एक परिच्छिन्न दृष्टिको नही--समग्र मानवताको अपनी 
हृष्टिसि देवता है । यह प्रान्तीयता आयी, जातीयता आयौ 
साम्प्रदायिकता आयी ओौर असले वह॒ राषटयता भी अच्छी नहीं 
है जो मानवताके विरुद्ध होती है । 

अखिल विश्वमे जो मानवसृष्टि है उस मानवताके विरुद्ध यदि 
अपनी राष्ीयता पड़ती है तो वह्‌ भी नमस्कार करने योग्य 
होती है । वह्‌ एक व्यामोह है । कहाँ घेरा बनाया ? पाकिस्तान 
हिन्दुस्तानके बीचमें कोई नदी बह गयी ? कोई समुद्रकी खायीं 
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आगयी ? कोई पहाड आगया ? मनदहीतो है । जिन्टोने पले 
कर्राची देखी है, लाहौर देखा है, ठाका देखा है, उनके भीतर वह्‌ 
संस्कार बना हु है कि यह्‌ हमारा देश है --सारा एशिया हमारा 
है । सम्पूणं विद्व विराट्‌ हमारा ह । उसको बोलते ह महात्मा । 


~ 


एक्त र हात्माओंका आश्चम है--वडा विलाल । उसमे जो 
गुरुजी थे मर गये । उनके दो चेले थे । उनमें हुई लड़ाई । निणयमें 
ठीक मन्दिरके सामने--हनूमान्‌जीका बड़ा भारी मन्दिर है- 
उसके सामने एक दीवार खिच दी गयी । दीवारके इधर वे रहते 
है । दीवारके इधर वे रहते हं । अव यह कोई महात्माका लक्षण 
थोडे ही है कि हनूमानूजीके सामने दीवार बनाके, उधरसे तुम 
पूजा करो, इधरसे हम पूजा करं । 


“महात्मानस्तु मां पाथ -- महात्मा माने समग्र॒विच्व जिसका 
आत्मा है । जेसे अपने शरीरमें ही कहीं नाखून है गडनेवाला, तो 
कहीं आंख है प्यार करनेवाली, मुसकान है प्यार करनेवारी, कहीं 
रसरक्त है तो कीं मलमूत्र है । परन्तु है सव अपना आपा । वैसे 
ही समग्र विश्वसृष्टिमे जो अच्छा है-जो बुरा है सब अपना स्वरूप 
है 1 अपना दिर कभी नहीं विगाडना चाहिए 1 महात्मानस्तु 
मां पाथं दैवीं प्रकृतिमाश्रिताः । भजन्त्यनन्यमनसो--पाथं = 
परमेडवरः अथंःप्रयोजनं यस्य' । जो परमेइवरको चाहता है उसका 
नाम है पाथं। जो पृथाका पुत्र है उसका नाम है । 


हे परमेख्वरको चाहनेवाले मजुंन सुनो 1 महात्माओंकी बात 
तुमको सुनाता हुं । पहली वात यह्‌ है कि अपने जीवनम देवी 
प्रकृतिको धारण करना है । दैवी प्रकृति क्या है ? दैवी संपदा । मा 
“शुचः । भवन्ति संपदं देवीं अभिजातोसि भारत" । शोक मत करो । 
तुम्हारे जीवनम देवी सम्पत्ति है । देवी सम्पत्ति क्या है ? अमय -- 
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सचको आंच क्या ? अगर तुम परमात्मा स्वरूप हो तो तुम्हें उर 
किसकाहै? तुम्हारा कौन व्याक जा सकता है ? जितना 
परमात्माने तुमको दिया है वह्‌ कोई छीन नहीं सकता है । अभय 
शव्द्का अथं है--किसीको भयभीत करे नहीं भौर स्वयं भयभीत 
होवे नहीं । किसीको उरावे नही ओर स्वयं रे नहीं । सव वस्तु-- 
चिदस्तु अपना स्वरूप है । अन्तःकरण शुद्ध रखे । अभयं सत्त्व- 
संशुद्धिः ।' ओर ज्ञानके अनुसार--ज्ञानयोगमे अपनी स्थिति हो । 
देवी सम्पत्तिका कई प्रकार है। यह्‌ महात्माओंके जीवनमें रहती है । 
ओर व्या करते हैँ ? (भजन्त्यनन्यमनसो'-अनन्य मानस होकर, 
अन्यमना नहीं । एक आदमीको रोटी खिलाते ह--उधर देख रह 
ह । उनसे बात कर रहै है--देख रहै हँ कटही--बात कर रहे हैँ 
किसीसे, दो तरफ मन वेठ गया | 


यह टिष्टवार है कि जिससे बात करना है, उनकी ओर देखकर 
वात करं । जिसको रोटी परसे-जरा प्यारसे, ओंखंसे देखकर, 
रोटी पटके नहीं । कहीं दाल, कहीं साग, कहीं चटनी । एेसा नहीं! 
अनन्यमनसा" माने मनको कई जगह नहीं करना । अनन्य भावसे 
परमात्माका भजन करना । अनन्य भावसे भजन होगा कैसे ? 
कितनी चीजे दिख रही है । हमको यह्‌ पेड दिख रहा है, चिड्या 
दिख रही है, स्त्री दिख रही है, पुरुष दिख रहै हैँ तो मन अनन्य केसे 
होगा ? “ज्ञात्वा भूतादिमव्यम्‌ ।' सम्पुणं प्राणियोके आदिमे जो तत्तव 
मेँ हुं, परमात्मा--वह कभी धिस नहीं गया है, अब्यय है, ज्यो-का- 
त्यो- वह्‌ सवके अन्दर में हुं । नजर तुम्हारी वह्‌ चाहिए जो बाहर- 
बाहर देखकर रह्‌ न जाये । भीतर तक पहुंच जाये । सबके भीतर 
परमात्मा है । यह्‌ ज्ञान महात्माको है कि सबके आदिमे, मध्यमे 
ओर अन्तमं अविनाशी परमात्मा है । 


इसलिए नाम, रूप चाहे कोई भी हो मँ परमात्माको ही देख 
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रहा हूं । यह्‌ हो गया अनन्यमना | एेसा सन तो नहीं बनता है । 
आम एेसा मन बनावे । 


सततं कीतंयन्तो सां यतन्तश्च दृढन्नताः 1 
नमस्यन्तदच सां भव्या नित्ययुक्ता उपासते \\ 
ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्तो साघुपासते 
एकत्वेन पृथक्त्वेन बहुधा विर्वतोपरुलस्‌ ॥\ 
अहं क्रतुरहं यत्नः स्वधाहमहुलौषधम्‌ । 
मन्त्रोऽहमहमेवाज्यमहसभ्निरहं हतस्‌ ॥1 
स कया हूं ? 'अनन्यमना' कैसे हों १ जव सवम भगवाचको 
देखोगे तव अनल्यमना' हो जाओगे | 'अनन्यसना' माने परमात्मक 
सिवाय ओर कहीं मन जावे नहीं । यह्‌ देखो दयाम, यद्‌ देखो 
श्याम । “सर्वं खल्विदं ब्रह्म ।' सव परमात्पाका स्वरूप एक इलोकमें 
भगवानने अपने वारह्‌ रूप बताये । 


गतिभर्ता प्रभुः साक्षी निवासः शरणं सुहृत्‌ 
प्रभवः प्ररुयः स्थानं निधानं वीजसन्यय्‌ \ 


पुथिवी बनकर आपको कपर उठाये हए हैँ पानी बनकर 
आपको तर करते हं । गरमी बनकर आपके टेपरेचरको ठीक रखते 
है । कभी-कभी चटढ्‌-उतर जाता है । वही सांस वनकर हमारे 
शरीरको जीवन देता है । वही हमारे शरीरम अवकाश दँ । वही 
हमारे शरीरम ज्योति दहै । जहां देखता हं वहाँ तुमही तो हो । 
परमात्माका दशन कैसे होगा ? “सततं कीतंयन्तो मां-कीर्तन 
करो-"कीत्तंनं शब्दने'-यह्‌ कीतंन शब्दका आजकल जो अर्थं 
प्रचलित है कि दोरक बजाओ जोर-जोरसे गाओ' यह्‌ तो 
महाराज, खुदा जब बहुत दुर होता है-सातवें आसमानमें होता 
है, तो वर्हातिक तुम्हारी आवाज पहुंच जाय इसके लिए वडे जोरसे 
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चिल्लाते हँ । कीतंन शब्दका अथं होता है कीतंनं शब्दने ।' कीतं 


धातुका अर्थं है सं शब्द अच्छे शब्दोमें किसी वस्तुका वणंन करना । 
संकीतंनं भगवतो गुण कसं नाम्ना'--भगवान्‌के गुणका, चरित्रका, 
नामका संकीर्तन बडे प्रेमसे करो, मधुर स्वरसे । वावा, वह्‌ इतना 
सुकुमार है भगवान्‌ कि उसके लिए कड़ी आवाजकी तो जरूरत ही 
नहीं है । एेसा सुमधुर संगीत कि उसके कानमे गुदगुदी पेदा हौ 
जावे, इतने मधुर स्वरम बोलो । सततं--हमेशा, आज बड़ धूप 
निकली है, आज वड़ा अन्येरा छाया हुभा-आज वड़ी गर्मी पड़ 

ही है ओौर दोनोको मालूम है । यह्‌ नहीं कि एकको ही मा्ूम है, 
दुसरेको बताना है । बतानेकी क्या जरूरत है ? अरे कटौ न देखो 
भगवानुकी रीला--कल ठण्ड डाक रह थे, आज गरमी डाल रहे 
ह । उसमें भगवाच॒को जोड़ो । "सततं कीतंयन्तो मां ॥ कोई भी 
प्रसंग हो, उसमें परमात्माका कीतंन जोड़ लो । 


हमारे चैतन्य महाभ्रभुवाठे सततं शब्दका अथं दुसरा करते 
है--क्गातार नही--'सततं वीणादिकं वादं! वाँसुरी लो, बीणा लो, 
सितार छो ओर उसपर भगवत्कीर्तंन कर लो । "संततं कीर्तयन्तो 
वीणादिकं वाद्यं यन्तर -सततंका अर्थं है तार टूटने न पावे । देखो 
जव सूतसे वस्त्र बनाते समय एक सूत टूट जाता है तो मशीन बन्द 
हो जाती है । यदि परमात्मक साथ, अपने खजानेके साथ, अपने 
उत्सके साथ, अपने उद्गमके साथ, जो तुम्हारा सम्बन्ध है, वहसि 
जो रस्सी जुड़ हुई दै, यदि पावरहाउससे तुम्हारी बिजलीका 
सम्बन्ध नहीं रहेगा तौ क्या होगा ? बल्ब कंसे जलेगा । सततं 
कीर्तयन्तो मां ।' तार जुडा हो । 'यतन्तङ्च हदत्रताः' । 





प्रचचनं ; ५ 


महात्मानस्तु मां पाथं देवीं प्रकृतिमाधिताः 1 
भजन्त्यनन्थमनसो ज्ञात्वा भूतादिलन्ययस्‌ \॥ 
सततं कीतेयन्तो मां यतन्तश्च दृढव्रताः 
नमस्यन्तश्च मां भक्त्या नित्ययुक्तः उपासते ॥ 


महात्माको विशेषता क्या है? जो राक्षसी, आसुरी ओर 
मोहिनी प्रकृतिके आश्रित हँ वे तो भगवानूका भजन नहीं कर 
सकते परन्तु जो महात्मा हैँ वे दैवी प्रकृतिका आश्रय ठेते हैं। 
असमे जो भगवानूका आश्वय रेते है, उनमें दैवी प्रकृति प्रतिष्ठित 
होती है ओर जो दैवी प्रकृतिका आश्वय लेते हु वे भगवानूका भजन 
करते हँ । विना भगवानुके आश्चयके दैवी सम्पदा, दैवी स्वभाव 
नहीं हो सकता ओर बिना देवी स्वभावके भगवानुका भजन नहीं 
हो सकता । यह्‌ दोनों एक साथ हं । जैसे भागवतमें आता है कि 
मेने अपने हृदयसे भगवानुका आश्रय लिया । 


ब्रह्माजी बोलते ह-मेने अपने उत्कष्ठायुक्त हृदयसे भगवानुको 
पकड़ रखा है । अपने हदयमे धारण कर रखा है। मेरी वाणी 
कभी कूटी नहीं होती । भगवान्‌ हृदयमे है तो मेरी वाणी कभी 
कूटी नहीं होती । मेरा मन व्यथं चितन नहीं करता । हमारा मन 
शूठमूठकी चीजोमे नहीं नाता है । मेरी इन्द्रियां कभी कुमारम 
गिरती नही । इसका कारण क्या है ? उत्कण्ठायक्त हृदयमे एक ही 
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अभिलाषा है । लाख-लाख रूपमे वह्‌ भगवानुकी ओर आगे बढता 
है । वदि संसारका कोई काम है, कतव्य है तो उसको पुरा करो 
परन्तु मनको व्यथं इधर-उधर भटकने मत दो । उसको भगवानूमे 
लगा दो । भागवतमं यहाँतक वणन किया कि जिसके हृदयमें भक्ति 
है उसीमें सारे सद्गुण आकर निवास करते है । 


जिसके हृदयमे भगवानुकी भक्ति है, अकिचन भक्ति, उसको 
दूसरे किसी व्यक्ति अथवा दूसरो किसी वस्तुका सहारा नहीं 
चाहिए । थे भक्तिके साथ दो लक्षण है-अक्रचनो' मेरा कुछ नदीं 
है, सव तुम्हारा है । सून्ने ओर किसीका सहारा नहीं है, तुम्हारा 
सहा रा है । 'अकिचनो अनन्यगतिः।' वस; अव्‌ आयी भक्ति हृदयम । 
जिसके हृदयम यह अकिचन' भक्ति आ जाती है--सवे गुणास्तत्र 
समासते ।' देवता लोग कहते ह-भाई यह्‌ भगवानुका भक्त हि, यह्‌ 
मालिकका अनन्य सेवक है-मालिकका कृपापात्र है । हमलोगोको 
इसकी सेवा करनी चाहिए । उसके हाथमे इन्र बैठकर अच्छेकाम 
करवाते ह ओर पवसे विष्णु वैटकर अच्छी जगह ले जाते हं। 
गति विष्णु ह, गति माने सव कर्मोका जो फल है वह्‌ देनेवाले स्वयं 
विष्णु । स्वर्गमें ठे जावे, वैकुण्ठमें ठे जावे, फल देनेवारे विष्णु । 
सव देवता आकरके बैठते हँ ओौर अकेले नहीं आति है, अपने गुणोके 
साथ आति दं । जिस कंसे इन्द्र इन्द्र बना है, वहं सत्कमं लेकर 
आता है जिस वरोसे वरुण बने है--वह्‌ आप्यायनी शक्ति 1 पृथिवी 
देवतामे जो धारिणी शक्ति है वह हमारे अन्दर होनी चाहिए, उसे 
धारण करे । जल देवतामे आप्यायनी शक्ति है, सबको तर करना । 
तेजसूमे प्रकाशिनी राक्ति है, सबको ज्ञान देना । वायुमें प्राणिनी 
शक्ति है, सबको जीवन देना, प्राण देना । आकाशम व्यापिनी शक्ति 
है-सवको अपना आत्मा समञ्च । अपने साथ जेसा व्यवहार करते 
ह वैसा ओरोके साथ भी करनेका ध्यान रलते है। सब जितने देवता 
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है पृथिवी देवता, आपो देवता, भग्निर्देवता, वायुर्दवता, ये सब 
देवता अपने-जपने गुणोको टेकर उसके (भक्तके) जीवनमें वैठते है। 
जिसके जीवनमें भगवानुकी भक्ति नहीं है, उसके जीवनम महान्‌ गुण 
नहीं आ सकते । कसि आवेगे ? वयोकि सव महान्‌ गुणोके आगार 
तो भगवान्‌ हैँ । वे आवेगे तो सव गुणोको लेकर आवेगे । हुमेदाके 
लिए आवेगे | 

जो अपने हृदयमे भगवानुको हीं बेठायेगा वह॒ मनकी 
मोटरपर वेढा ओर बुरी-वुरी जगह्‌ दौड़ करके जाता रहता है । 
मनोरथेन बहिः' । घरमे उसका मन नहीं लगेगा । अपने हृदयमें 
वह॒ नहीं रहेगा । आप बाहर क्यो जाते है? या त्तो घरमें 
कोई तकरीफ हो, जहां हम उद्विग्न हो जाते हैँ या बाहर कुछ वहूत 
आराम मिलता हो, बहत सुख मिलता हौ तो जाते हे । किसीके 
घरमे एअरकण्डीशन नहीं है । दूकानमें एञरकण्डीशन लगा है-- 
तो दोपहरे समय एअरकण्डीरन दुकानमे चला जायगा । यातो 
भपने घरमे कोई दुःखहैया बाहर सुखं मिलता है । मनोरथेन'-- 
मनकी मोटरपर चढे ओर असत्य स्थानपर, जहां नहीं जाना चाहिए 
वहां चरे जाते ह । ओर जिनके हृदयम भगवान्‌ हँ--भगवानुको 
भक्ति है उन्हें कहीं नहीं जाना पड़ता हे । (महात्मानस्तु मां पार्थं 
दवीं प्रकृतिमाश्रिताः ।' देवताकी जो प्रकृति है, सम्पदा है, वह्‌ 
प्रकृति, वही सम्पदा है । माशुचः । 


भगवान्‌ कहते है-अजुंन देवी सम्पदा प्राप्त हो गयी 
दै--अभयं सतत्वसंशुद्ध्ञानयोगव्यवस्थितिः । दानं दमङ्च यज्ञश्च 
स्वान्यायस्तपमाज॑नम्‌ !' तीन ऊपर पहर जो हे वे मानसिक हैं | 
अभयं सत््वसंशुद्िर्ञानयोगव्यवस्थितिः' । ओर दानं, दमर्च, यज्ञ्च, 
स्वाध्यायः' ये बाहरके हैँ । दान करो, मनको संयमे रखो, यज्ञ 
करो । यह्‌ दैवी सम्पदाकी पहचान ह । महात्मा कौन है ? जिसके 
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अन्दर देवो सम्पदा हो } ज्ञानी भी हो गौर उसमे दैवी सम्पदा न 
हो तो उस ज्ञानीको महात्मा नहीं मानेंगे । ओर कोई भजन-पृजन 
खूब करता हो ओर उसमें देवी सस्पदा नहीं है तौ भजन-पुजन 
करनेवाला हौ सकता है पर वह महात्मा नहीं हौ सकता । खूब 
योगी है पर समाधिसे उठनेपर आसुरी सम्पत्ति उसमे आ जवे तो 
वह्‌ महात्मा नहीं हौ सकता । वहं योगी हो सकता है, महात्मा 
नहीं । ज्ञानी हौ सकता है, महात्मा नहीं । भजन-पुजन करनेवाला 
हो सकता है, सहात्मा नहीं । महात्मा होनेकी एक ही शतं है कि 
अपने जीवनमें उत्तम गुण होने चाहिए । 

इस गुणकी एक भूमिका बताते हँ । (भजन्ति अनन्यमनसः ।' 
अव महात्माकी तास्विक पहचान जायी । "वासुदेवः सवंमिति 
स महात्मा सुदछंमः 1 बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्मां प्रप्ते ।' 
बहुत जन्मोके वाद ज्ञानवान होता है। "वहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्‌ 
मवति । ततः वासुदेवः स्वमिति मां प्रपद्यते ।' अनेक जन्मसे सिद्ध 
होनेपर ज्ञान-प्राक्षि होती है गौर ज्ञानकी प्राप्ति होनेपर 'वासुदेव 
सर्व॑म्‌ इति मां प्रपद्यते ।' सव कुछ परमात्मा है यह्‌ अनुभूति हौती 
है । स महात्मा सुदुकंमः । महात्मा अत्यन्त दुरंभ है । अव 
देखो जवबतक सव परमात्मा, वासुदेव नहीं होगा तवतक भजन 
अनन्य मनसा होगा ही नहीं । अनन्यमना तभी हो सकता हि, जव 
भगवानूसे अन्य ओौर कुछ न. हो । जवतक अन्य रहेगा तबतक 
अन्यमनां होगा । जव अन्य नहीं रहेगा तो अनन्यमना होगा । 

गीताम इस अतन्यताकी चर्चा अनेक बार की है। 'अनन्यारिचिन्त- 
यन्तो मां ये जनाः-इसी अध्यायमें आनेवाला हे | अनन्यचेता सततं 
यो मां स्मरति नित्यशः ।' पहर आ चुका है । भगवानुका भजन 
करो। एक बात आप देखो कि आप चाहते क्या हो? निस 
चीजको आप चाहते हो उसमें महत्ववुदधि है कि नहीं है । विना 
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महत्ववुद्धि हए, उस चीजको कौमती माने बिना आप उसको 
चाहैगे कैसे ? ओर जव उसकी इतनी कीमत माने कि पानेके 
किए व्याकुल हों । जिसमें महत्व: बुद्धि होगी उसको पानेके लिए 
जाप्‌ घर, मजहव, इमानदारो, बेदमानी सबको स्वीकार करेगे । 
इसलिए भक्तिका अर्थं है कि आपके जीवनमें जो महत्त्वुद्धि है वह्‌ 
भगवानुके प्रति हौ जाय । विना भगवानुमे महत्त्ववदधि सर्वोपरि हए 
भक्ति भ्रकट नहीं होगी । पहले यह देखो कि आपके अर्थसे भी 
महत्वपूणं भगवान्‌ ह । आपकी कामनापूर्तसे भी महत्वपूरण भगवान्‌ 
६ । आपके धर्माुष्ठानसे भी महत्वपुणं भगवान्‌ हँ । मोक्षदाता भु 
मोक्षको अपेक्षा भी महान्‌ है । जघ भगवारमे महत्वनुद्धि होगी, 
भगवान्‌ हौ सबसे अधिक कोमती वस्तु है, वैसा मल्यवान्‌ पदार्थं 
सृष्टिमे ओौर कोई नदीं है । 

अब आपके सामने विकल्प आगया } क्या आप भगवानुके 
किए संसारक बेडमानी छोडते ह ? चोरी छोड़ते हँ ? जारी छोडते 
हँ? हिसा छोड़ते हैँ ? आप भगवानुको छोडते हं ? एक ओर 
आपको ज्ूठसे, बेईमानीसे, चीरीसे, जारीसे मिलनेवाटी चीज है 
ओर एक ओर भक्तिसे मिलनेवाले भगवान्‌ हैँ तो आप अपने हृदयमें 
वया रखना पसन्द करेगे ? भगवानुकी भक्ति रखना पसन्द करेगे 
कि दुनियाके लिए अपने चित्तको विक्षिप्त करना, मलिन करना, 
दूषित करना पसन्द करेगे ? इसलिए अनन्यमना होकरके, क्योकि 
परमात्माके सिवाय दूसरी कोई वस्तु नहीं है । जहाँ देखता हूं वहाँ 
तु शीर है। सद्गुणको अपने जीवनमें धारण करनेकी यही युक्ति 
है- सवत्र भगवदृशंन । 

एकं बात्त ओर आपको सुनाता हूं-असलमें सद्गुण बहुत 
प्रिय है । जिस शान्तिसे असत्य चटता है उस शन्तिका नाम सत्य 
दे । असत्यका चडानेवाला है सत्य । यह्‌ तो ठीक है परन्तु बोलनेका 
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नाम सत्य नहीं दहै। मौन भीतो एक सद्गुण है ! ओर वह तो 
मानसिक तप है--मौन ! “भावसंशुद्धि- किसी प्रसंगमे आप मौन 
रट्‌ सकते हैँ या बोलते ही बोलते जा्ेगे । ज्यादा वोकेगे तो कूठ 
जरूर बोेगे । निरर्थक जरूर बोलेगे । मौन धारणका भी सामथ्यं 
होना चाहिए । असत्यसे वचानेवाला मौन है भौर उसका नाम 
दान्ति है। 


इसीसे मुण्डकश्रुतिके भाष्यमें आचाय॑ने सत्यका अथं सत्य बोलना 
नीं लिखा । उन्होंने लिखा, असत्य भाषणका परित्याग । परित्याग 
तो मौनमे भी होगा ओर सत्य भाषणमें भी होगा । असत्यका 
त्याग शान्तिहै। ओर चोरीका त्याग भी शान्तिदै। हिसाका 
त्याग शान्ति है । परिग्रहका त्याग शान्ति है ओर कामवासनाके 


उद्रकका त्याग शान्ति है। असलमें आप अपने हृदयम जो वस्तु शान्ति 


देती है उसको पकड ले तो चाहे कुछ हो, चाहे घीका घडा ढरक 
जाय हम तो अपने हृदयक्रो शान्त रखेगे -अशान्त नहीं होने देगे । 
हमारे हृदयक्र प्रसच्चता, हमारे हदयकी निमंलता खो न जाय । 
ओर कुछ ध्यान रखनेकी जरूरत ही नहीं है । आप इतना ही ध्यान 
रखो कि हमारे हृदयम शान्ति बनी रहे । हमारा प्रसाद कोई छीन 
न छे जाय। श्रसादस्तु प्रसन्तता ।' हमारे हृदयको निमंक्ता, 
प्रस्ता, शान्ति कहीं छिन न जाय । सारे सदृगुण आपमें निवास 
करेगे ओर आपका मन अपनी आत्मामं जो कि परमात्माका 
स्वरूप है, उसमे स्थित रहेगा तब आप आत्मा नहीं, महात्मा 
हो जायेगे । 

आत्माकी सिद्धिः विवेकसे होती है ओर परमात्माकी प्रापि 
अनुभवसे होती है । ठेकिन महात्मा कंसे होता है ? स्वर्य॑को 
हात्मा होना हो तो सद्गुण चाहिए ओर दूसरेको महात्मा मानना 
हो तो श्रद्धा चाहिए । “भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌ ॥' 
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इसके लिए परमात्माका ज्ञान आवश्यक है । संसारकी जितनी भी 
वस्तुं हं उनका उत्स परमात्मा है । प्रभवः प्रलयः स्थानं". _ 
उसीर्भे-से सब निकलते हँ ओौर उसीमे सव लीन होते हँ । बस यह्‌ 
जान छो कि परमात्माके सब वच्चे हैँ ओर सव परमात्माकी गोद 
हँ ओर अपने बच्चों के रूपमे परमात्मा ही है । आप जहां देखेगे-- 
अच्छी-अच्छी शकर बनाकर आये दहै स्तरीकेरूपमें तो, पुरुषके रूपमे 
तो,पेडपौधोके रूपमे तो, कहीं कोई अन्यहै ेसा मन बनता ही नही। 


अच्छा, अव उसको प्रा्िके किए कायिक, मानसिक, वाचिक 
व्यापार--संस्कृत भाषामें व्यापार माने वाणिज्य नहीं होता है। 
मन, वचन, शरीर इनके द्वारा जो भी क्रिया होती है- व्याहृति 
उसको व्यापार बोलते हँ । संस्कृत भाषामे व्यापार शब्द्‌ वड़े 
व्यापक अर्थं मे प्रयुक्त होता है । विशेष वह्‌ पालक ओर पुरक है । 
पाल जो अधूरेको पूरा कर दे- जिसके पास भोजन नहीं है उसको 
विकोष रूपसे सम्पुणं भोजन परहुचा दे । इसका ताम व्यापार है। ओर 
जो सूख रहा है उसको ह्रा-भरा कर दे, पोषणदेदे, पालन करे 
ओर पोषण करे उसका नाम होता ह पार मौर विदोष रूपसे ओर 
णं रूपसे जो भरपूर कर दे लोगोको, जिसके पास जो चीज न हो, 
उसके पास्‌ पर्चा दे । तो यह शरीरसे, मनसे, वाणीसे जो हमारा 
व्यापारदहो, जोभी क्रिया हो- वह भगवान्‌के लिए हो । अब 
व्यापार कीजिये-जिसकरे पास कपड़ा नहीं है, उसके पास कपड़ा 
पचे ओर जिसके पास अस नहीं है, उसके पास अच्च पटुत । 
जिसके पास मकान बनानेकी सामभरी नहीं है उसके पास मकान 
नानेको सामग्री पहुचे । जिसके पास ओौषधं नहीं है, उसके पासं 
ओषध पहुंचे | आपके व्यापारका नियम, अथं यह होता है फि 


अभावग्रस्त जो संसारके प्राणी है, उनके अभावकी पुति कौ जाय, 
उनको जीवनदान दिया जाय । 
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सवके लिए यह्‌ व्यापार कँसे होगा ? जब भगवानुके लिषु 
आपका व्यापार होगा । नहीं तो बहुत सीमित हो जायेगा । अपने 
सुखके लिए परिवारको भी छोड देते हैँ । परिवारे सुखके लिए 
गाँवको छोड देते हैँ । गावके सुखके लिए प्रान्तको छोड देते ह । 
्रान्तके सुखके लिए राटूको छोड देते हैं ओर राषटकै सुखके कए. 
मानवताका स्यार छोड देते हँ । विर्व-मानवताको छोड देते हँ । 
विद्व-मानवताकी अपेक्षा राट छोटी चीज है । राषटकी अपेक्षा 
प्रान्त, प्रान्तकी अपेक्षा जिला, जिलेकी अपेक्षा गाव छोटी चीज ह । 
सम्पूणं विख्वको ध्यानम रखकर हमको अपना काम करना हैकि 
किसीको कष्ट न पचे । यह कैसे होगा ? हम तो सम्पूणं विङ्वको ` 
ही नहीं जानते तव भगवत्‌-मावसे काम होगा ? भगवान्‌कै लिए 
जोकाम हो जाता है वहं सवके लिए हो जाता है। तो अपने 
हृदयमें शान्ति रखनेके लिए, प्रसन्नता रखनेके कए, अपने हृदयको 
निर्मल बनानेके लिए, अपने हृदयम पणंताको अभिव्यक्ति देनेके 
लिए भगवानुकी भक्ति आवश्यक है । 


सततं कीर्तयन्तो सां यतन्तश्च दृढन्रताः \ 
नमस्यन्तश्च सां भक्त्या नित्ययुक्ता उपासते 
ज्ञानयन्ञेन चाप्यन्ये यजन्तो मामुपासते 1 
एकत्वेन पृथवत्देन बहुधा विश्वतोमुखम्‌ ।\ 
अहं क्रतुरहं यज्ञः _ स्वधाहमहमौषधम्‌ 1 
सन्त्रोऽहसहमेवाज्यमहमग्निरहं हृतम्‌ ॥ 
पिताहुमध्य जगतो माता धाता पितामहः । 
वेद्यं पवित्रमोङ्कार ऋक्साम यजुरेव च ॥ 


गतिर्भर्ता प्रभुः साक्षी निवासः शरणं सुहृत्‌ । 
प्रभवः प्रख्यः स्थानं निधानं बीजमव्यम्‌ ॥। 
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वाह्‌, क्या वद्या वात सुना रहे हैं| पहली वातत तो यह्‌ है 
आप अपने जीवनम कोई त्रत लीजिये । ढ्व्रताः' जव कोत्र 
लेते है, तो उसको पणं करनेकरे लिए्--कभी-कभी कष्ट भौ सहन 
करना पड़ता है । आपके अन्दर सहिष्णुता आजायेगी ओर नियमं 
पालनके किए आत्मबल आयेगा । मनोबलं आयेगा । जव कोई काम 
भाप संसारम करगे त्तो आपको आत्मबल चाहिए-मनोवल 
चाहिए--'नायं आत्मा बलहीनेन कभ्यः' | जो व्रतं क्या, नियम 
च्या भौर जरा-सी तकलीफ होनेपर छोड दिया तो आपका 
मनोबलं जो है, उसका हास हो जायेगा । फिर आपं कोईभी 
कठिन काम करनेमे समर्थं नहीं होगे । नियम लिया ओर तोड़ 
दिया | जरा-सी कठिनाई आयी, जड्चन आयी भौर तोड़ दिया | 
जो लोग अपने नियमका पालन नहीं कर सकते वे संसारमें कोई 
महान्‌ कायं नहीं कर सकते । क्योंकि महान्‌ कायं करने जब चेगे 
तो विध्न तो आयेगे ही--शेयांसि बहु विघ्नानि" । अच्छा काम 
करनेमें विघ्न जरूर आता है । जरा-सा विघ्न आया ओर आप 
विचकिति हो जा्येगे । उत्तम पुर्षका लक्षण यह है 'विष्नैः पुनः 
पुनरपि प्रतिहन्यमाना प्रारभ्य चोत्तमजना: न परित्यजन्ति'। 
वारम्बार उसके काममें विघ्न आते > 
रम्भ करके फिर उसको छोड़ते न 


हीं है । तो ढत्रताः' यह बात 
दै कि आपके जीवनमें हद्‌ नियम, हट 


ह ब्रत होना चादिए । 


अन तो हमको यह हिसाव करना है, चाहे शरीर गिरे या काम 
पूरा हो । यहांतक कि देखो भगीरथ गंग 


पीदीमें व लासकै, दूसरी पीठी, तीसरी पीढी तकं इसीमें कगे रहे 


पृथीवीपर छे आये । लोगो किए अमृतका 


७८ ] | गीता-ददंन : ६ 


आये न ! हमें भगवानुकी भक्तिको अपने हूदयमें लाना है । इसके 
किए शरीर, मन ओर वाणीसे- तीनों ओरसे सच्चिदानन्दको अपने 
जीवनमे विठाना चाहिए । सततं कीतंयन्तो मां' । प्रतिदिन, 
प्रतिक्षण गातार-तार न टृटे । भगवानका कीतंन, भगवानुके 
स्वरूपका, उनके स्वभावका, उनके गुणका, उनके चरितरका, उनके 
नामका, कीर्तन करना--अच्छे शब्दोमे उनका उच्चारण करना । 
"कीत संशाब्दने' यह्‌ अपनी वाणी भगवार्के लिए लगे । नहीं ख्गती 
है--वीच-वीचमें बेमतर्व कितनी बातं ज जाती हं 1 'वतन्तरच' 
प्रयत्न करो । "मव््या सततं कीतंयन्तः' भक्तिसे भगवानुके स्वरूप, 
स्वभाव, गुण, चरित, नामका कीतंन करो-एक बात । दूसरी वात 
नित्य योग, यह मानसिक वात, नित्य योग न हो तो नित्य योगको 
लालसा रो । यह्‌ मानसिक प्रवृत्ति है ओर कायिक--शारीरिक 
क्याहै? 

“नमस्यन्तः नमस्कार ! देखो दुनियामें एक मजहव ही एेसा है कि 
जो नमस्‌ नमस्‌ नमस्‌ नमांसि' ईदवरको नमस्कार करनेका है । 
श्रीरामानूजाचा्ं तो कहते हैँ कि चाहे कीचड़ हो, चाह धूर हो, 
अपने शरीरकी परवाह किये बिना सष्टंग प्रणिपात करो। उसमें 
संसारका ध्यान रखनेकी कोई जरूरत नहीं है । (नमस्यन्तश्च ' एसा 
नमस्कार करो कि स्वयंको नमस्कार भी हो जाय । यह्‌ भी नही 
होता है, न तो नित्ययुक्त होता है- न तो सतत कीर्तन होता है 
ओर न तो नित्य नमस्यन्तर्च- यह क्या आश्चयं है कि सततं है 
कीतंनके साथ नित्ययुक्ता है युक्तके साथ जौर नमस्यन्तश्च मां 
भवत्या ओर नमस्कार करो भक्तिसे । इसमे चाहिए ब्रत । 

वेदका मन्त्र है-- 

व्रतेन दीक्षामाप्नोति दीक्षयाप्नोति दक्षिणा 1 
दक्षिणया श्रद्धामाप्नोति श्रद्धया सत्यमाप्यते ॥ 
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उसका अथं है, यदि जीवनमें कोई व्रत लोगे ब्राह्मण लोग 
जव दक्षिणा लेते हँ यजमानसे तव इस मन्त्रका उच्चारण करते ह। 
परन्तु केवल शब्दकी समता ही है इसमे-अर्थं तो दूसरा है। 
अपने जीवनमे कोई ब्रत धारण करो । यदि व्रतमें कोई नटि होगी, 
तुम्हारे करनेमे कोई गलती हो तो गुर दीक्षा दे देगा कि यह्‌ काम 
एसे करो-यह करना चाहिए मौर जब कोई बतानेवाला मिल 
जायेगा, बता देगा तो दक्षिणा माने कौशल मिट जायेगा | वह्‌ 
काम करनेमें तुम्हं निपुणता मि जायेगी । 


जव कुशलतासे, चतुराईसे, निपूणतासे कोई काम करोगे तौ 
उसमे श्रद्धा हो जायेगी । रस आ जायेगा । श्रद्धा वह॒ वस्तुहैनो 
सूखेमे भी रस भर देती है । ओर श्रद्धया सत्यमाप्यते ॥ बै 
ज्ञानका शास्त्रम वणंन है न कि ज्ञानसे आत्माका साक्षाक्तार होता 
है, ब्रह्मका साक्षात्कार होता है, वैसे श्वद्धासे सत्यका साक्षात्कार होता 
है । यह वणंन है, श्रद्धया सत्यमाप्यते ।' अपने जीवनम चाहिए 
नियमको हद्ता ओौर सबकी सहायताके लिए चाहिए भक्ति ओर 
प्रयत्न । मुखसे कोतंन, शरीरसे नमस्कार मौर मनसे दृदयोग । 
सततं कीतंयन्तो मां- सवंसाधारण है । इसमें प्राणिमात्रका 
अधिकार है | वाजपेय यज्ञ करना होतो केवल ब्राह्मण कर सकता 
टै । राजसूय यज्ञ करना हो तो केवल राजा ही कर सकता है ओर 
वश्यस्तोम करना हो तो केवल वैरय कर सकता है । लेकिन यह्‌ 
भगवानुकी भक्ति ब्राह्मण करे या क्षत्रिय यह्‌ भेद नहीं है । मनुष्यकी 
हष्टसि कहो तो चाण्डाल भी कर सकता है। 
भक्तितो पेड्पौधे भी कर सकते हँ । ब्रजकी भक्तिमे यह्‌ 
वर्णन आता है कि कृष्णको देखकर ठता खिकती है, पृथिवीको 
रोमांच हो जाता है ओर नदी स्थिर हो जाती है । पहाडोसे 
मधुधारा गिरने कग जाती है । यह क्यों होता है ? श्रीक्ृष्णके 
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प्रमसे ! यह्‌ तो पेड-पौषेके लिए बनायी गयो ह । वहाँ गौं मी 
श्रीकरष्णको देखकर दूध ज्ञरने कगती हँ ओर पक्षो भी श्रीकृष्णको 
देखकर एकटक देखने लगते हँ । मोर भी नाचने लगता है । 
भक्तिमें अधिकारकी कोई समस्या नहीं है । कोई पापी ह-अपि 
चेत्सुदुराचारो ॥' कुत्ता भी भगवानूकी भक्ति कर सकता है । यह्‌ 
सवके लिए है । जो भगवाद्‌का वारक है, पुत्र है--जिनके स्वामी 
भगवान्‌ हं । अपने स्वामीकी भक्ति करनेमे सवका अधिकार होता 
है । अपने पिताकी भक्ति करनेमे सवका अधिकार होता ह । अपनी 
आत्मासे प्रेम करनेमे सवका अधिकार होता है । अपने स्वामीकी 
हम सेवा करेगे तो कोई कहैगा-तुम अधिकारी नहीं हो ! अपने 
पिताकी कोई सेवा करेगा तो कोई कहेगा कि "तुम अधिकारी नहीं 
हो' । इसीसे यह्‌ जो भक्ति है, यह्‌ प्रीति है-यह सवके लिपि हे । 
बल्कि यह्‌ बताया है किजो यह्‌ भक्ति नहीं करता है, वहं अपने 
कर्त॑व्धसे च्युत हो ज।ताहै। 

भागवतमे आयाहै क हमारे पिता हं परमेडवर। वेहमारे स्वामी 
ह । ईदवर हमारे मालिक हिँ । हमारा आत्मा है परमेश्वर। यदि हम 
उनसे प्रीति नहीं करेगे तो जहाँतक हम प्न चुके हँ वहसे गिर 
जायेगे | 'स्थानात्‌ शरष्टः' कुसी तो छिन ही जायगी, जेलमे भी जाना 
पड़ेगा । स्थानात्‌ भष" साने कुर्पीं छिन गयी ओर पतन्त" माने 
जेटमें चले गये । तो उनसे प्रीति करना अपना कतव्य है । इसका 
अनृष्ठान भिन्न-सिन्न लोग भिन्न-सित्न प्रकारसे करते है । भक्तिकी एक 
ही प्रक्रिया नहीं हौती। मालिकके चलनेके रास्तेमे, उनकी श्रीमतीके 
चलनेके रास्तेमे, उनके बेटेके चलनेके रास्तेमे, उनके सेवकके 
चलनेके रास्तेमे अगर कूड़ा-ककंट हो तो उसको साफ करना भक्ति 
दै कि नहीं ? वह भी तो सेवा है न ! रसोई बनाना, पानी भरना 
पंखा ञ्ललना, संगीत सूनाना, (वेद-पाठ करके सुनाना, पहरेदारी 
करना सब सेवा है । 
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श्रमका प्रकट रूप है सेवा । भौर प्रेमका वाप है विश्वास | 
जितना विश्वास होगा उतना प्रेम होगा । जितना प्रेम होगा 
उतनी सेवा होगो । वह एक ही रीतिसे नहीं होती । भिन्नभं 
रीतिसे होती है । ्ञानयज्ञेन चाप्यन्ते यजन्तो मामुपासते ।' ज्ञान- 
यज्ञ- ज्ञान भी है जौर यज्ञ भी हे । इसमें विदोषता क्या है क्रि एक 
तौ होता है वेदान्तियोका अद्रैतात्मक ज्ञान । उसमें क्रियाका 
समन्वय नहीं होता है । क्रिया परम्परासे समन्वित होती है । कम 
किया--अन्तःकरण शुद्ध हुा ओर अन्तःकरणमे ज्ञान हुआ | 
वह एक प्रक्रिया अल्ग है गौर यह जो समग्र भक्तिकौ प्रक्रिया 
है--उसमे रामानुज ओर मध्व, बल्लभाचायं, समग्र रोव, शाक्त, 
गाणपत्य, सौर सब एक मत है । वे कहते हैँ कि हमारा जो जीवन है 
इसमें कु कर्मेन्द्रिय हू ओर कुछ ज्ञानेन्द्रिय हैँ । केवल ज्ञानेन्द्रियसे 
जो काम होगा वह्‌ तो ज्ञान होगा ओर केवल कर्मेन्दरियका जो कमं 
होगा वह्‌ केव कमं होगा । पर जव एक गुभ उद्दे्यसे ज्ञान ओर 
कमं दोनो एकमे मिल जावे तो उसका नाम ज्ञान-यज्ञ हो जायेगा । 
यज्ञ होनेसे कमं हो गया ओर ज्ञान तो उसमें है ही। देवो, 
भगवानुको देखो, यह्‌ ज्ञान हु ओर भगवानुके लिए चलो, यह्‌ 
कमं हुआ । जब भगवानुके दशंनके लिए चले तो उसका नाम ज्ञान- 
यज्ञ हो गया । कोई भी मनुष्य चाहता है कि हम ओआंखको 
भगवानुमे लगाये ओर हाथ न लगाये । कान तो र्गायें पर जीभ 
न लगाये । जीभ लगाये पर कान न ङ्गाय । एसा नहीं होगा । 
यदि परमेद्वरका ज्ञान प्राप्त करने जा तो प्रेम होता जायेगा 
ओर उसकी सेवा भी अवद्य होगी ओर सव परमात्माका 
स्वरूप है। 


जो यह्‌ है वह भी भगवान्‌ है ओर जो मै हू वह॒ भी भगवान्‌ 
तवः 1 = न व्‌ = 
ह है । तव--्ञानयज्ञेन चप्यन्ये यजन्तो मासुपा्ते ।' भागवतमे 
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लिखा है कि अपनेमे भी भगवानुकी पूजा करनी चाहिए । वह 

कंसे ? अपनेको टीक स्नान कराओ | ठीक वस्त्र पहूनाओ | ठीक 
भोजन कराओ ओर अपनेको स्वस्थ प्रसन्न रखो । तव जसे दूसरेके 
हृदयम ब॑ठे हए भगवानुकौ पूजा होती है, वैसे अपने हृदयम वेढे 
हए भगवानूकौ पजा होती है । अपने हृदयमें बेठे हए भगवानुकी 
भी पूजा करो ओर दूसरेके हृदयमें वेढे हृए भगवानूकी भी पूजा 
करो | यदि अपनेको बहुत कष्ट दोगे तो अपनेको असुर बना खगे । 
अपनेको सेवाके योग्य तो रखो । अपनेको सेवके योग्य रखनेमें 
भी सेवा होती है । यदि अपनेको सुखाकर सेवके अयोग्य कर 
दिया तो सामनेबालेकी सेवा भी नहीं हो सकेगी । श्रीमद्धागवतका 
कट्ना है, अपनेको हृष्ट, पृष्ट, स्वस्थ, प्रसन्न रख करके ओर फिर 
दुसरोमें, सवमें भगवान्‌की सेवा करो ] ज्ञान-यज्ञ चाहिए, ज्ञान भी 
चाहिए । ओंखसे देखो, पाँवसे चलो । 


श्रीकरष्णसे प्रेम करनेमे पेड-पौधेके लिए भी मनाही नही है । दोनों 
एक साथ परमेद्वरके लिए काम करें । "यजन्तो मां उपासते 1' 
ज्ञान भी हो यज्ञ भी हो । यज्ञक्री एक प्रक्रिया है । उसमें देना-खेना 
दोनों होता है । जैसे आप अग्निके सामने बैठकर हवन करते हँ तो 
आहूति तो देते हँ अग्निको ओर अग्निका जो ताप है- तेजस्विता 
है, उसको ग्रहण करते हँ अपने आप । दान ओौर आदान दोनों ही 
यज्ञे होता है । ओर उत्सगं नियम होता है । एसे आहुति देना, 
एसे व्रत करना, एेसे पूजा करना, एसे रहना । 


मनुष्यका जीवन एक यज्ञ है । पृथिवी यज्ञ करती है । इसके 
साथ कितना भी अन्याय करो, सह क्ती है ओर भोजन सवको 
देती है । कोई गड्ढा खोद दे, थूंक दे, मलमूत्र कर दे, ठेकित 
अन्न उसको मिरेगा ही । जरुको आप कितना ही गन्दा कीजिये 
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वह्‌ आपको मना नहीं करेगा--रस जरूर देगा । वायु आपको 
साँस देगा 1 सूयं-चन्द्रमा विना विश्राम क्ये प्रकाश, गर्मी भौर 
शीतर्ता दे रहे ह । 


हमारे जीवनका यज्ञ एेमा होना चाहिए । ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये 
किसके लिए यज्ञ हो-'मां यजन्तो' दान भो करे तो किसके लिए ? 
बोङ़ परमात्मक लिए-दान न गरीवके किए है, न विद्रानुके लि । 
गरीबको दान करनेसे उसके जीवनको रक्षा होती है । विहानुको 
दान करनेसे ज्ञानकी, ध्म॑की, संस्कृतिकौ रक्षा होती है । टेकिन 
गरीवमे जो है वह विद्वानु भी है ओर विद्रानूमे जो ह वह्‌ गरीबमे 
भी है। गरीबका दान सतुप्रधान है ओर विद्टानूका दान चित्‌- 
प्रधान है, यह्‌ जो नाटके, संगीतमें दान दै संगीत नृत्य 
वादनमें जो दान है, यह आनन्द-दान है । गरीवके प्रति जौ 
दान है वह्‌ जीवनदान है । विद्ठान्‌, सप्पुरुषके प्रति जो दान ह वह्‌ 
ज्ञान-दान है । एक विद्वान्‌ कहीं सृष्टिमे जीवित रहैगा तो फिरसे 
घमं ओर संस्छृतिका ्ञरना वहा सकता है । यन्ञमें दान होता है 
सद्गुणोका आदान करना । अपने जीवनमे नियम निष्ठाको खाना 
कष्ट सटिष्णुताको काना । परन्तु उपासना भगवानूकौ करना । 


"यजन्तो मामुपासते' । यह्‌ सब कुछ करे परन्तु करे भगवानुके 
लिए । तब इससे न तो अपने व्यक्तिमे अभिमानका उदय हौगा 
ओर न तो दूसरेको हम एहसानमन्द बनायेगे । हमने तुमको दिया 
है, नहीं; भगवानुको दिया ह । हमने दिया है, नहीं-नहीं भगवानुने 
दिया है 1 देनेवाछेका हाथ उठानेवाला भगवान्‌ है ओौर लेनेवाठेका 
हाथ रोपनेवाला भगवान्‌ है । वही देता है ओर वही लेता है। 
विचौलियिकी जरूरत भगवानुको नहीं है स्वयं देते ह, स्वयं लेते द। 
यह्‌ वात भागवतमें भरतोपाख्यानमें विखकूल स्पष्ट है । भरतका 
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देना--भगवान्‌ दे रहै हैँ । इन्दरका लेना- बोले भगवान्‌ ले रहं ह । 
देवताका अन्तर्यामी भी भगवान्‌ है ओर दाताका अन्तर्यामी भो 
भगवान्‌ है । अन्तर्यामी ही अन्तर्यामीको देता ओर रेता दै । दसम 
अगिमानको कोई स्थान ही नदीं है} 


"मां उपासते उपासना करई तरहकी होती है । "एकत्वेन, 
पृथक्त्वेन बहुधा विद्वतोमुखम्‌'। अपने मेको परमात्मासे मिका दो-- 
एकत्व हो गया । जैसा अपनेसे प्रेम है, अपनी सेवासे, वसे ही सबसे 
परेम, सबकी सेवा । भें सेवक सचराचर रूप-रासि भगवंत'- यह्‌ 
पृथक्त्वेन । सूयं भी वही है, चन्द्रमा भी वही दै, भगवान्‌ अष्टमूति 
है, अष्टमूर्ते पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, सूयं, चन्द्रमा ओर 
ऋत्विक्‌ ये आठ मूतियां भगवानृकी है आक सेवा करो | सूय 
चन्द्रमाको जाप अधं देते हैँ । अग्निकी भी सेवा कते हं" वायुकी भी 
सेवा करते ह! इसका एक यह भी अर्थं है कि पृथिवी, जल्को 
गन्दा मत करो उसमे अपवित्र वस्तु मत डालो । अग्निका सदुपयोग 
करो, उसमे गन्दा मत डालो । वातावरणको दूषित मत करो । 
आकाशम गन्दे शब्द मत भरो यह भी भगवान्‌की सेवा है । 
“एकत्वेन पृथक्त्वेन" बहुधा अनेक रूपमे मकि रूपमे, पिताके रूपमें 
सेवा करो । सब रूपमे यही ह । वहुधा--सब रूपमे वही है। 

वल्लभाचार्थने तो पुत्रके रूपमे भरावानुकी सेवा की । यहं 
आदचयं है । रामकृष्ण परमसन पत्तीके रूपमे मांकी उपासना 
कर| अपनी पत्ती है न-माँ-मां कर रहे थे पुजाकी सामग्री रखकर । 
ओर आकर उनकी श्रीमतीजी बैठ गयीं सिहासनपर तब जगज्जननी 
जगदम्बा मानकर पूजा की । 

कौन स्तव्य वडा है, कौन स्तव्य छोटा है, यह्‌ कह्नेको कोई 
अवश्यकता नहीं । एक परमात्मा सबमें पुणं है । बहुधा विख्वतो- 
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मुखम्‌ । जल दो पीपलमें, तुलसी, वेलमें ओर कटो यह्‌ परमात्माकौ 
धरूजा हं । पाथिव लिगि वनायो ओर उसपर चन्दन-अक्षत चढामो 
ओौर कटौ यह भगवानुकी पूजा है । पत्थरकी मृति हि 
हं सव । 
यह्‌ बात दुनियाके दुसरे किसी मजह्वभे नहीं है, इसलिए आप 
इसको वहसि मत लीजिये । वहाँ तो ईरवर निराकार है । वैज्ञानिक 
लोगोको अभी ईस्वरका पता ही नहीं है । साइन्समे-से पुजा मत 
निकालो । दूसरे मजहवोमे-से पुजा मत निकालो, अपना जो 
सिद्धान्त है कि सिवाय भगवानुके ओर कोई चीज नहीं है-- वहि 
पूजा निकालो--अव बताते हैं मै क्या-व्या हं 
अहं क्रतुरहं यज्ञः स्वधाहमहसोषधम्‌ । 
मन््रोऽहमहमेदाज्यमहमग्नरहं हतस्‌ ॥ 


इस इलोकमे आठ बार अहु है-यह भगवान्‌के अहंको देखो- 
म तुम्हारे सामने हूं देखो मुञ्चे, देख लो मुञ्ञे । वेदिक रीतिसे कोई 
संकल्पपूर्वंक यज्ञ करते हैँ तो उस यज्ञके रूपमे भै हं । 

पहचान नहीं है मगवासूसे, यही दोष है । पहचान हो तो देखो 
सब भगवान्‌ । पित्ता, मातामे भी जै ही हं । सबका माता सबका 
पिता । अव देलो जो माता है सो पिता नहींहै जो पिताहै 
सो माता नहीं है । दोनों अलग-अलग होते हँ ओर भगवान्‌ वह्‌ है 
जो माताका स्नेह ओर पिताक शिक्षा, दोनों लेकर प्रकट है । 
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अपनी चित्तवृत्ति भगवदाकार होनी चादिए । किस निमित्ते 
होती है इसपर विचार करनेका कुछ अधिक कारण नहीं है । बाहर 
निमित्त कोई भी हयो, पर हमारे हृदयकी वृत्ति भगवदाकार होनी 
चाहिए । क्योकि निमित्त तो बाहर रह जाता है ओर वृत्ति तो 
हमसे कगके वनती है । मनमें यदि भगवान्‌ हँ तो बाहर केसे 
भी आये । 

एक महात्मा थे, उनको जर काला नाग वढाजार्हाथा। 
मौत सामने थी, वह्‌ कहते हओ हो, प्यारेसे विदयुडे बहुत दिन 
ह्ये गया । उन्होने हमको वुखानेके लिए अपना दूत भेजा दै। 
एक महात्माके ऊपर शेर ज्ञपटा तो वोर कि यह्‌ देह हमको बहुत 
तकलीफ दे रहा था । बार-बार अपनेमे खीच ठेता था । इसका 
अध्यान्न बड़ा प्रवर हौ गया था । भगवानुने इसे भेजा है । अव यह्‌ 
हमारे गरीरको खा जायेगा । अध्यासका कोई कारण नहीं रहेगा । 


अपनी दृष्टि यदि ठीक हो तो रणे, वनमें, ननसमूहमे, शत्रुम, 
मित्रे, क्रिसीसे भी मिर्के, किसीको भी देखके हम अपने हृदयको 
सद्धाव-सम्पन्न रख सकते ह । थोड़ी जागरुकता चाहिए, सजग रहं 
तो सभी रूपोमे भगवानूका दशन हो सकता है । आराधना 
करनेवाले कोई एक होकर आराधना करते है, कोई अलग रहकर 
आराधना करते ह । कोई गणेश, गौरी, शिव, विष्णु, सूयं इन 
देवताओंकी आराधना करते हैँ । आराधना हम किस नामको कर 
रहे ह ओर किस रूपकी कर रहै हँ यह महत्वधरणं नहीं है। महत्त्वपूणं 
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यह्‌ है कि उस रूपको देखकर हमारे हृदयम भगवान्‌का स्मरण 
होता है कि नहीं -भगवदाकार वृत्ति होती है कि नही । 


जो लोग दिव ओर विष्णुको ही लेकर लड़ पड़ते है, उनके 
मनम भगवदाकार वृत्ति नहीं होती है । जो निराकार साकारको 
लेकर लड़ पडते हैँ उनके मनमे भी भगवदाकार वृत्ति नहीं होगी । 
भगवान्‌ तो निराकारभीषहै, साकारमभीहै, निर्गुण भी है, सगुण 
भीर, शिव भी है, विष्णु भी है| काटी पोशाक पहननेसे यह्‌ नहीं 
है, कि सफेद पोशाक पहननेसे यह्‌ नही-एेसा नहीं है । जिसको 
काटी पोशाक अच्छी क्गती है, उसके लिए भगवानूने काली 
पहन ली जौर जिसको सफेद पोशाक अच्छी लगती है, उसके लिए 
सफेद पहन री । 


ह्म तो कडइयोके बारेमे जानते हँ कि वे दूसरेसे पुच्ते टै कि 
आपको कौन-सी पोशाक पसन्द है, हम वही पहनकर अपके 
सासने आवेगे । एेसे पूरते ह । तवतक यही वस्त्र पहुनेगे जो 
तुमको भावे । "जा भसा म्हारा साई रीञे सोई मेष धरूगी ।' यहाँ 
मोराका उदार हृदय है । तो भगवानुका हदय तो इससे कोटि- 
कोटि गुना उदार है जिस भक्ते सामने आना होता है, वैसी 
पोशाक पहन लेते हैँ । वैसा मेकअप कर रेते हं । परह तो भगवान्‌ 
हौ । जाप उनको पहचान लो तो गोरे रूपमे भी पहचानोगे, काले 
रूपमे भी पह्चानोगे । वह्‌ हाथी-सा वेष धारण करके आवेगे, 
वरहा भी पहचानोगे । असलम अपने हृदयम भगवानुकी पहचान 
होनो चाहिए । इसलिए बात कही गयी क्रि बहुधा, अनेक रूपमें 
भगवाचुको उपासना लोग करते ह, यर्हातक कि सम्पूणं विच्वके 
रूपमे उपासना करते है । आप जानते है-“स्वं समाप्नोषि ततोसि 
सर्वः । आप सवमें व्यापक हं इसङ्िए सवंरूप है | 
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व्यापकताका अथं वेदान्तमें दूसरा होता है । दूसरे ददेनीमिं 
मूतं संयोगित कर्मको व्यापकत्व होता है । नेसे खोहेका गोका 
आगमे डाक दिया मौर आग छोहेमे व्यापक हो गयी । जव ठण्डा 
हो गया तो कोहैका गोला लोहके गया लोहे, आग गयी सागमे । 
पर वेदान्तमें व्यापकका अर्थं होता है-जैसे गोले लोहा हो| लम्बे 
ओजारमे भी लोहा है । छ्डमें भी लोहा है ओर गोलं भी लोहा 
हे । तो जसे लोहेसे वने किसी भी आकारे लोहा व्या हैपेसे 
ब्रह्मे बने हृए किसी भी आकारमें भगवाच्‌ व्याप्त है । उपादानके 
रूपमे भगवान्‌ है यहं वेदान्तका मत है । मायासे आकार दीखते 
है| उपादान--मसाला सारा-का-सारा भगवाच है । "सर्वं समाप्नोषि 
ततोसि सवैः" । 

अव आओ सिन्न-सिन्न रोग कसे सिन्न-भित्च रीतिसे भगवान्‌को 
आराधना करते ह, इसपर एक दृष्टि डाले । असलमें भगवानुको 
आराधना बहुत विलक्षण है । सर्वतोमुख हं भगवान्‌, जसे किसीको 
कुछ विलाति हैम सोहनको खिलाते हैँ कि सोहनको, यह्‌ मेद 
हमारे मनमे होता है । लेकिन हम मगवान्‌क मंहमें ग्रास शर्ते 
ह, भगवानूको खिला रहे दं यह्‌ उपासनाकी पद्धत्ति दूसरी है । 
सर्वरूपे भगवान्‌ हँ । स्वरूपम उनकी सेवा है । हमारे भगवान्‌ 
हमलोगोंसे बहत दूर नहीं हँ । उनके मिलनेमे कोई देर नहीं है । 
वे कोई दूसरे नहीं । न दूरी है, न देरी है, न द्रूसरापन्‌ है| केवल 
पह्चानका ही फरक दै । पहचान क्या सो सव यहीं है । 

अहं क्रतुरहं यज्ञः स्वधाहमहमौषधम्‌ । 
मन्त्रोऽहमहमेवाज्यमहमग्निरहं हतम्‌ \\ 

भगवान्‌ कहते हैँ कि जव कोई संकल्पपूर्वंक देवताका ध्यान 

करना है तो जिस देवताकी प्रूजा करनी हो तो उसका ध्यान करो 


प्रवचन : ६ | [ ८९ 


ओर उसमें भगवानुको देखो । अग्निर्देवता, वायुर्देवता" अग्नि भ 
देवता है-अग्नि अन्तर्यामी भगवान्‌, वागु अन्तर्यामी 3 
स्रौ अन्तर्यामी भगवान्‌, पुरुष अन्तर्यामी भगवान्‌, वृक्ष अन्तर्यामी 
भगवान्‌ । संकल्प करके जिस देवताका ध्यान करते हा, उस क्रतुके 
रूपमे स्वयं भगवानु वहाँ आति हँ । ओर श्रोतस्मृति पद्धतिसे, जैसा 
वेदमे लिखा है, जैसा भरुतिशास्त्रमे लिखा है, उसके अनुसार यदि 
यजन करते हो, यज्ञ करते हो तो उस यज्ञके रूपमे भगवान्‌ केवल 
यज्ञशालां ही न हीं है । अपने हृदयम भी है। 


इसी देहम अपियज्ञके रूपें भगवान्‌ हुं | जव तुम प्रेमसे 
किसीके शरीरपर हाथ रखते हो भौर उसको सुख होता है, यह्‌ 
यज्ञ है । यदि अपनी आंखे प्रम ओर आनन्दसे किसीको देखते 
होतो वह भी यज्ञ हे यदि प्रेमसे किसीसे मिलने जाते हो, तो 
वहं तुम्हारा चलना भी यज्ञ है] वोलना यज्ञ है, देखना यज्ञ है, 
कोई अपनो वात सुनानेके किए आया ओर प्रेमसे उसको सुन 
लिया--उसको सन्तोष हया कि इन्होंने हमारी बात बड़ प्रेमे 
सुनी तो यह्‌ भी यज्ञ है | 


यज्ञ माने जो कुछ तुम्हारे पास है अच्छा, बुरा, अच्छे-से- 
अच्छा, दूसरेके काममें आये, भगवानुको अधित करो । यह्‌ नहीं कि 
लखपतिने कहा किं हमारा शरीर जव पहलवान हौ जायेगा तव 
ह्म आपको माल्सि करेगे । इसका नाम भक्ति नहीं है ओर 
पहक्वानने कहा कि जब हमारे पास करोड रूपये हो जायेगे तव हम 
आपको सेवा करेगे । इसका नाम सेवा नहीं हे । जो तुम्हारे पास 
सगवानुने दिया है, उसीके द्वारा सेवा करो । बोले, अभी तो हमको 
लिखना नहीं आता महाराज, जब लिखना आजायेगा तब हम 
आपके बारेमे बहुत बढिया कविता बनाकर आपकी सेवा करेगे । 
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अरे भाई, अव इस जनममे कवि वनोगे कि नहीं बनोगे वह हमको 
मालूम नहीं है पर तुम्हारी सेवा भी तो रह्‌ जयेगी । 


यज्ञ माने होता है-जैसे सूरं, चन्द्रमा, वायु, अग्नि ये आजान 
( जन्मसे ) देवता दहै । पृथिवी, जल जन्मसे देवता हं । वर्योकि ये 
निरन्तर यज्ञ करते रहते हँ । सवका पालन-पोषण करते ह, सबको 
तर करते, सबको गरमी देते है, सबको हवा देते ह, सबको 
रकाद देते है । 'अभियज्ञोहमेवात्र !' तुम्हारे हदयमें जो यज्ञका 
अन्तर्यामी है वह्‌ वै हमा दै, तुम्हारे चरीरमे हौ है । तुम भी 
देवताकी तरह्‌ यज्ञ करो । 


"अहं क्रतुरहं यज्ञः स्वधाहमहमौषधम्‌ ।' पितरोके लिए जो कुछ 
करते ह--पितरोके अन्नका नाम स्वधा" है । बहुत अद्भूत है। 
देखो जिसके मरनेपर भी सेवा करनी पड़ती दै, उसकी जीवनकालमे 
ही सेवा करनी चाहिए । मृद्यु होनेपर्‌ राद्ध करते है, तपंण 
करते ह, अन्तयेष्टि-संस्कार करते दै, वर्षौ करते है, तीथं श्राद्ध 
करते हं। जिनकी मृत्यु हो जानेके बाद भी सेवा करना अपना कतव्य 
है, जीवन-कालमें उनकी कितनी सेवा करनी चाहिए । सेवा करो नहीं 
तो पछ्ताओगे, हाय-हाय ! हमने माताकी सेवा नहीं को । पिताको 
सेवा नहीं की । आचा्ंकी सेवा नहीं को "मातृ देवो भव | 
पितु देवो भव ! आचाय देवो भव ।' ओर तुम्हारे पास जो इकट्ा 
हुआ है, उसमे पिताने कम-से-कम तुम्हें जन्म तो दियाहै न । 
माताने तुम्हें गर्भमे धारण तो किया है न । उन्होने तुमको पदाया- 
लिखाया तो है । पालन-पोषण तो किया है । उनके ऋणसे उकण 
कैसे हो सकते हो, यदि उनको सेवा नहीं करोगे । इसमें अपने 
लिये व्याग, दानं करनेका मौका मिर्ता है । कंसे-कंसे धन आया 
है कु पता है ? रेते समय तो सोचते नहीं कि लेना चाहिए कि 
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नहीं, उचित है क्रि अनुचित । इसमें दूसरेको तकलीफ होती है 
कि नहीं । रेते समय तो नहीं सोचते हं फिर देते समय वथो सोचते 
है कि किसको देना चाहिए--किसको नहीं ? जहां देनेका मौका 
मिले वहाँ बोलो- भाई सौभाग्यका क्षण है । भगवानूकी दौ हुई 
चीज भगवादूको दे रहे हैँ । किसी सनुष्यको नहीं दिया जाता ] 


जिसने दिया है, उसीको दिया जाता है ओर देनेवाला तो एक 
ही है । इसकिए ईर्वर-बुद्धिसे देना चार्िए । इससे त्याग, वैराग्य, 
सहिष्णुता आती है । इससे मरनेके बाद जीवात्मा रहता है तो हम 
भी मरनेके वाद रहगे यह्‌ आस्था बनती है ओर यह आस्था 
बननेसे मरनेके वाद आत्मा रहती हँ यह्‌ भावना होगी। तो हमलोग 
पापकरेगे ततो नरकमें जायेगे । पुण्य करेगेतो स्वग॑मे जायेगे। 
उत्तम परिस्थितिमें जन्म होगा । जैसे खोग बीमा कराते हं । यदि 
ह्‌ आस्था हो जावे कि मरनेके बादभी हमारी आत्मा रहती है 
तौ पाप नहीं करेगे, पुण्य करेगे 1 बुरा काम नहीं करेगे, अच्छा 
काम करेगे । क्योकियेकमंजो हम करते, उस कमंसे एक 
अपूवं उत्पनच्च होता टै जो पहले नहीं था-कमं जो होता है वह्‌ 
नयी वस्तु वनानेके छिए कमं होता है । तुम्हारे अन्तःकरणमें जिम 
वस्तुके भोगनेकी, पानेकी, बनानेकी शक्ति नहीं धी, यदि तुम 
अच्छा काम करोगे तो वह्‌ शक्ति तुम्हारे अन्तःकरणमें आजायेगी । 
कठोपनिषदूका तो प्रर्न ही यही है कि मरनेके बाद यहु आत्मा हँ 
कि नहींहै? जवहै मे आस्था होगी तव उपर विचार 
होगा । विचार होगाततो ज्ञान हो जायेगा । इसक्ए पितरोके 
कए स्वधा", देवताओके लिए स्वाहा कहा है। जो लोग 
अग्निहोत्र करते हं उन्हें प्रत्यक्ष लाभ होता है । सचमुचका 

मन्त्रोच्चारण करते हँ ओर अग्निक पासमें वैते है ओर आहति 
देते है, ब्रत नियम छेते है, उनका जीवन प्रायः स्वस्थ होता 
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निरोग होता है क्योकि रक्तका संचार उनक्रा बिल्कुल ठीक बनता 
रहता है ओौर उनका कोटेस्टांक कभी नहीं बढेगा । यदि घी नहीं 
खाये तो नहीं वहगा । क्योकि गरमी शरीरमें परुचती है । ये, अव 
आगमे डालनेके बदले खुद ही अपने शरीरम डाल तौ वात 
दूसरी है। 

जवसे हेविष्यके सम्बन्धे रोगोको अनास्था हो गयी तवसे यह्‌ 
भी जावद्यकता मिट गयी कि यज्ञम हविष्य चाहिए गायका । यज्ञमें 
गायका घी चाहिए, दूघ चादिए, दही चाहिए, सक्खन चादिए, 
मलाई चाहिए । तवसे गायकौ भी आवद्यकता नहीं रही । यदि 
यज्ञकी प्रथा होती ओर हविष्यको आवश्यकता बनी रहती तो 
गाय भी हती । 

अव देखो “अहं क्रतुरहं यज्ञः स्वधाहमहमौषधम्‌ । यहं ओषध 
जो ह यह मनुष्योका अन्न है ।. यह्‌ ज। है, गेहूं है, मटर दै, चना 
ह । वृक्ष वह्‌ होता है जो काटनेपर नष्ट होता है ओर ओषधि वह्‌ 
होती है जो एकवार फल देकर नष्ट हो जातीहै। जसे ण्ह 
मटर है, चना है, जौ है, अरहर है, मंग है, उडद है, ज्वार ल 
बाजरा है, मक्का है एकवार फल देनेके बाद फिर रहता नहीं । 
इनको बोरते हैँ ओषयि । 

अमरकोडका वचन है--जो एकवार पका फल देकर ओर 
नदीं रहते ह उनका नाम भौषध। यह्‌ किसके लिए है ? यह्‌ मचुष्यका 
अन्त है । यह्‌ भौषयि है । शंकराचा्य॑ने किख है अन्तको भाप 
मोगके लिए, स्वादके किए मत खाद्ये । यह्‌ हमारे जीवनको स्वस्थ, 
निर्विकार रखनेके लिए आवश्यक है, जो हम खाते ह--ओौषधम्‌ । 
रोज ओपधके रूपमे अन्नका सेवन करो, जिससे उसका परिपाक 
ठीक हो जावे भौर जीवनका ठीक-ठीक निर्वाह चले । ओषध 
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शब्दका प्रयोग करते हए बताया कि जिससे हमारे शरीरके दोषोको 
निवृत्ति हो ओर गुणोकी वृद्धि ह्ये, उसका नाम ओषध । चरने 
स्वास्थ्यका जो लक्षण बताया है-आरोग्य क्या है ? स्वास्थ्य 
संरक्षणं' अपने स्वास्थ्यकी रक्ाहो ओर जो कफ, वातत, पित्ते 
दोष विषम होते है, उग्र होते है, उनको शान्त रखे । भोजन वह्‌ है 
जो कफ, वात, पित्तम किसीको तीत्रन होने दे। एेसा भोजन 
करिया कि कफ बढ गया-सरदी हौ गयी, छातीमें रोगहो गवे, 
एेसा भोजन किया कि पित्त भड़क गया--एेसा भोजन किया कि 
वायु बढ़ गयी । भोजन ओषधिके रूपमे होना चाहिए । मनूष्यके 
अन्नका नाम॒ ओौषध है । उसकी सुगन्य भी नाकम अच्छी आनी 
चाहिए । देखनेमे भी अच्छा रुगना चाहिए । जीभको भी अच्छा 
रगना चाहिए, परन्तु वह हमारे व्यि हितकारी हो, यह्‌ आवद्यक 
है । उसमे सौरभ्य हो नाकके लिए, सौन्दयं हौ ओंखके किए ओर 
स्वाद टो जीभके लिए ओर सौहद हो हृदयके लिए । ओषध 
रूपसे अन्नका भोजन करना चाहिए 1 भोगके लिए भोजन न हो । 


इसी प्रकार यह्‌ स्व्री-पुरुषका विवाह भी भोगके लिए 
नहीं है । अपनी काम-वासनाके नियन्त्रणके किए है । अनेक 
स्त्री, अनेक पुरुषोमे विखर न जाय । नहीं तो कभी तुपि नहीं 
होगी । स्वधाहमहमौषधम्‌ मन्त्रोहमहमेवाज्यं' । मन्वरमे ही हं । 
भगवान्‌ कहते है अन्न भीमे ही हूँ ओर “अन्न पचानेवाला भी 
भेहीहूं)' ~ 

तेत्तरीय उपनिषद्मे कहा है-'अन्नं ब्रह्मा" अच्च ब्रह्य है, अश्चसे 
ही मनुष्यकी उत्पत्ति होती है । उसीमे स्थिति होती है । उसीये 
प्रख्य होता है] अचर ब्रह्म है । चाहे जैसे हो अपने घरमे अन्न 
दमेशा बना रहे । भोजनके समय कोई आ जावे तो उसको 
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भूखा नहीं लोटाना । यह्‌ अपने जीवनमें व्रत ठेना चाहिए । जहाँ 
अतिथि भोजनके समय आकर घरसे लौटा- तो समज्ञो कि घरमे 
आनेवाला जो अच्च है उसको भी वह्‌ लेकर लौट जाता है । अच्च ब्रह्म 
है, यह बात दुनियाके किसी मजहबमें नहीं है । आचार-मूलक जो 
धर्म॑, जिनको चलानेवारे कोई आचायं हूँ या अपौरुषेय वेद, इनको 
छोडकर जो किताबी धमं ह-पूत्रमूलक धमं ह, सन्देशहारकं घमं 
है उनमें यह वात नहीं कही गयी है । हमारा सनातन धमं तो 
अपौरुषेय' वेदमूलक-ज्ञानमूरक धमं है । 


कीडे मारकर तो अन्न पैदा हुमा, कीड़े मारकर तो पकाया 
गया, वह॒ भन्न धरतीमें पैदा होता है उसमें पशुका भाग होता दै, 
पक्षीका भाग होताहै, प्राणिः्ात्रका भाग होता है । तुम अकेले खाये 
जा रहे हो । अरे बावा ! जिसका-जिसका हिस्सा है, उनको भी तो 
याद्‌ करलो। वेदमें, शास्त्रम मन्त्र होते ह--मन्त्रसे हमारा मन 
वहिरमुखसे अन्तर्मुख होता है । मन्त्रम बड़ी शक्ति होतीहे । गोस्वामी- 
जीने तोसावर मन्त्रकी महिमा वतायी है--जो वेदमें है, शास्तरमे 
है, वह्‌ पुराणमें है, मजहबमे है, वे मन्व तो हं ही । उनको महिमाका 
तो कहना ही क्या ? भागवतके ग्यारह्वे स्कन्धमें है--जो 
भगवानृका रूप, भगवानुका नाम लोकमाषामें छोग गते है 
जगह-जगहकी भाषा बोलते है--उससे भी भगवानुका कीतंन 
करो, एसा कहा गया है । 


जिस सिद्ध पुरुषने जो शन्द बोल दिया है उस ` शब्दमें शक्ति 
होती है । यह मत धूदछो कि किस पोथीमे यह्‌ लिखा है । यह देखो 
कि सिद्ध पुरूषने उसका उच्चारण किया है कि नहीं । 


वे भके ही उपदेश न करते हों परन्तु उस सन्तकी सेवा करो। 
बोल-चालमें वे स्वछन्द बोलते है । उनकी उस स्वच्छन्द वाणा 
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भी नाम शास्त्र रखा जाता है । उसीसे शास्र वनतेह। येजो 
वेदके मन्त्र ह, तन्तरके मन्त्र है, शास्त्रके मन्त्र है, पुराणके मन्त्र है 
सिद्ध पुरुषोके बोले हृए मन्त्र हं गौर मन्त्रम कौन है ? उसमे 
भगवानुकी शक्ति बेटी हुई है । भमन्तरोटम्‌- मन्व बोख्कर हम 
अपने कतंन्य कमं करते हु, उनके अरथ्॑ञानकी वेदमें आवद्यकता 
नहीं है । वेदिकं लोग इसको जानते ह । हमको कई लोग कहते 
है- महाराज समञ्ञमे नहीं आता, तो वह हमारे किस कामका ? 
भाई, तुम्हा री समन्न ही सबसे बडी है ? उस मन्तरमे भी एक शक्ति 
है 1 वेदक व्याख्या करनेवालोमें एक विभाग एेसा है ओर वह्‌ बडे- 
वड़ोका है-जेसे कुमारिल भटु-माने मीमांसकोमे जो मूर्धन्य हँ 
सर्वोपरि, वे कहते ह कि देवता कहीं रहते नहीं हँ । जव हम किसी 
मन्वका उच्चारण करते ह तो उस मन्त्रम “इदं जुहोमि--इन्द्राय 
स्वाहा-एेसे बोला जाता ह । शब्दकी शक्तिसे, शब्दके धक्केसे-- 
तुम्हारे दिलमें उसका धक्का लगा ओर उससे देवता पैदा होता दै । 
ओर जितनी जगह मन्त्र बोला जाता है, उतनी ही जगह पदा 
होता है--केवल एक देवता नहीं है कि एकके वुखानेपर स्वग॑से 
आ जाये। 
शब्दको भी देवता बोलते हैँ । इसलिए मन्त्रम अद्धूत शक्ति 
मानी जानी है । चाहे हमलोग कुछ समन्ञे या न समने । तान्तिं 
पद्धतिमें जो क्री, क्लीं, ही, श्री' आदि बोकते ह--इनका अथं 
होता है, पर जाननेकी आवश्यकता नहीं होती । मन्व्रकी शक्तिसे 
ही सारा कल्याण होता है। सन्तर क्या है? मै हं -भगवान्‌ने कहा । 
कोर मन््रको ही आराधना करतेह। 'मन्वोहमहमेवाज्यं' जो आहुति 
देते ह वह्‌ आज्य, घृते ही हूँ । 
बापन्दादाने वचपनमे सिखाया था कि जव भोजन करो तो 
भोजनके समय पहले ये मन्त्र बोलो । उस समय तो हमको पता भी 
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नहीं था कि गीता क्या होती है भौर यह गीताक्षा लोक है । 
वचपनमें जसे वच्चोको श्लोक सिखाते हैँ न ! एसे ही यह्‌ सिखाया 
था । हाथमे जल छो बोलो-- 


बरह्मापणं ब्रह्म हवि्रह्याग्नौ ब्रह्मणा हुतस्‌ 
ब्रह्मेव तेन॒ गन्तव्यं तब्रह्क्ल॑समाधिना ॥ 


आपका जो हविष्य हे--एेसे भोजन करनेके पहठे पञ्चाहति 
वतायी गयी । मे अपने खानेके लिए मृंहमे नहीं लता हमं 
नहीं खाता हूं--प्राणाय स्वाहाः ॥' ये प्राणका भोजन है । 
आत्माका भोजन नहीं है । ्राणाय स्वाहा । अपानाय स्वाहा । 
व्यानाय स्वाहा । उदानाय स्वाहा । समानाय स्वाहाः ।' ये पाच 
आहुतियाँ दिया करते थे। कायेन वाचा मनसेन्द्रयैर्वा।' भगवानूका 
स्मरण करके, सम्पण करे, भीतर नन्-से भगवान्‌ बैठे हाथ फला 
देते है, हम जो ग्रास क्तेदैँ तो हाथ फंटाकर अपने मृंहमे डाल 
टेते हं । "अहु वैश्वानरः' 


वही भोक्ता है । 'मन्त्रोऽहमहमेवाज्यमहमग्निरहं हृतम्‌ । ताप 
ओर गति--अग्नि गौर वायु ये देवता हैँ । इनके हारा यक्षको देखा 
जा सकता है । यक्षके रूपे, विराट्के रूपमे जो परब्रह्म परमात्मा 
है, उनको दिखानेका सामथ्यं किसमें है ? तापसं ओर वामुमे | 
आप गतिकी परीक्षा करके ओर प्राणायाम आदिके द्वारा अपने 
शरीरे ऊष्माको बढ़ाकर, प्राणवायुको स्थिर करके यक्षका दशन 
कर सकते ह । परन्तु यक्षको पहचान नहीं सकते । उसकी चेतनता 
पहचान नहीं सकते । जव इन्द्र॒ आवेगा--कमंका देवता-कमं 
करके आप अन्तःकरण शुद्ध करेगे तो शुद्ध अन्तःकरणसे पहले 
ब्रह्मविद्याका ददन होगा । ब्रह्मविद्याका दन होनेपर ब्रह्मका 
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साक्षत्कार होगा । “अग्रे नयति' जो मनुष्यको आगे बढ़ावे उसका 
नाम अग्नि है । सारे वेद अग्निसे प्रारम्भ होते हं । 


"अग्निमीले पुरोहितं यजुवद प्रारम्भ होता है । आपके जितने 
कल-कारखाने चलते ह-जितने टीरा आदि वनते ह--जितनी 
फवटरियां चरती हैँ यह्‌ अग्नि देवताकी कृपा है । अग्निक रूपमे 
भगवान्‌ आते हँ । “अहं अग्निः, अहं हुतम्‌" जो अग्निम डालते है 
हवन करते दह, जो उसका ईधनहै, सो भी भगवान्‌ ही ह| 
हविष्य भी भगवान्‌, मन्त्र भी भगवान्‌, अग्नि भी भगवान्‌ ओर्‌ 
उनमे जो हवन करते हँ सो भी भगवान्‌ । पित्ताहमस्य जगतो माता 
घाता पितामहः! किसी रूपसे उपासना करो, मन्त्रके रूपमे, 
यज्ञके रूपमे, स्वधाके रूपमे, निमित्त कोई भी हो, बुद्धि ब्रह्माकारं 
होवे, ब्रह्यसे सम्पन्न हौ । 


"पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामहः ।' संछृत भाषास 
पितता शब्दका अर्थं पैदा करनेवाटा नहीं होता। "पाति इति पिता ।' 
पाटन करनेवाल्ेका नाम पिताहै। जो रक्षा करे सो पति ओरजो 
रक्षा करे सो पिता । बोल दोनोमें प्रत्ययका भेद है। धातुएकही 
है। एक ही धातुसे दोनों बनते ह-जसे स्वरीके किए कुमारा- 
वस्थामें पिता रक्नक है मौर युवावस्थामें पति रक्षक है । रक्षणरूप 
साधम्यं होनेपर भी प्रत्ययका मेद है । एकके प्रति श्रद्धा है, स्नेह 
है । एकके वात्सल्यका उपभोग करते है ओर एकके प्रेमका उपभोग 
करते हैँ । बल्कि पिताक प्रति तो एकांगी प्रेम होना चाहिए । पत्र 
चाहे प्रेम करे चाहे न करे-पिता प्रेम करता ही है, यह्‌ मान लेना 
चाहिए जौर पतिसे परस्पर प्रेम होता है । वहाँ एकांगी प्रेम नहीं 
चरता है । वहां चातक पपीहेका प्रेम नहीं चलता । स्वामी ओर 
दासमे चातक पपीहेका प्रेम चरता है । पती-पत्नीके प्रेममें परस्पर 
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प्रेम चलता है । 'दोऊ चकोर दो चन्दा--दोनों चकोर है, दोनों 
ही चन्द्रमा हैं 


"पिताहमस्य जगतः'। माता वात्सल्यमयी दै, उसने गर्भमे निरेक्ष 
भावसे धारण किया । यह्‌ तो पिता नहीं करता है । पिता 
त्यागप्रधान होता है । उसने तो अपनी शरीरकी घातु, बोज-वपन 
कर दिया । लेकिन वह माता है जिसने महीनोतक, वरसोंतक अपने 
गर्भमे धारण करे ओर फिर अंकुरको प्रकट क्रिया । धरसिद्ध तो 
माताही करती है| माता भानेजौ हमको जाहिर कर दे । गुप्को 
प्रकट करे उसका नाम माता । 


"पिताहमस्य जगतो माता धाता. अव देखो-इसमे एक तो 
पिता-पित।महकी जोडी है, मौर एक माता ओर वाताकी जोड़ी 
दै । माताने प्रकट किया ओौर दूध पिकानेवाला मान्धाता होता है। 
मान्धाता श्द्का अथं यही है । इस वच्चेकी माँ तो नहीं रही । 
द्ध कौन पिलावेगा ? वे धाता--धाई । माकि रहते हए वच्चेको 
माका दूध मिलना चाहिए । आपको जवानी, भोग, सौन्दयं चाहिए 
प्रल्तु जापका पुत्र आपके संस्कारसे युक्त हो, आपका आज्ञाकारी 
हो, वंश-परम्पराका पालन-पोषण करे, इसके लिए आप अपना 
दध उसके अन्दर नहीं ाङेगे तो उसके संस्कार कासे वेगे ? 
माता मी भगवान्‌, पिता भी भगवानु, धाता भी भगवानु, पितामह 
भी भगवाच्‌-वोले ठीक है भाई; यह्‌ तो जन्मकी यौर रक्षाकी 
बात हई अव हम जव वृद्धिमान्‌ हो गये है जौर जानना चाहते है 
तो जाननेकी वस्तु क्या हं ? वेद्यं वेद्य भी भगवान्‌ हैं | 


भाप जानते ह--गीतामें वे्यपर वड़ा जोर है । आप जानिये, 
जानिये, जानिये । बुद्धिकी इतनी महिमा है गीतामें कि संसारकी 
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किसी मजहबी कितताबमें बुद्धिकी एेसी महिमा नहीं है । जानिये-- 
आप परमात्माको जानिये ओौर जितने मजहव हैँ सब श्रद्धा-प्रधान 
है । क्योकि वे परोक्षमे श्चद्धा करवाते हँ जो हमारी अंखोँसे ओञ्चल 
है । हमारी आंखोसे जो दूर है, उसमे श्रद्धा विद्वासं करवाते हँ । 
हमारा जो वैदिक दशंन है वह्‌ केवर मजहब नदीं है । वह्‌ केवल 
मिथ्या कल्पनापर आधारित नहीं है मायथोलाजी नहीं है मौर 
जितने मजहब हँ वे मायथोटजीके आधारपर-मायथोलोजी 
माने संस्कृतका शब्द है-मिथ्या, वह्‌ मिथ्यापर आधारित नहीं 
है । यह्‌ दशन है, हृष्टि है- विदेः सर्वेः अहमेव तरे्यः।' सारे वैद 
मेरे ज्ञानके साधन हं। "वेदेः अहमेव वेद्यः' भँ वेदसे ही जाना 
जाताहूं। 


मेँ ही जानने योग्य हँ ओर अहं वेद्येव' हमको जानना ही 
चाहिए । चार बातत कहौ उसमे-सारे वेदका तात्पयं मुल्में है । 


वेदोके द्वारा ही मै जाना जाता हूं मेही जाना जाता हं गौर 
मुञ्ञे जानना ही चाहिए 


पवित्र कौन ह ? मेही पवित्र ह--अन्तःकरणकी शुद्धि भी 
मही हं | जव में ही अन्तःकरणमे रहता हं तब मेरा ज्ञान होता 
हैतो शुद्धिभीमे हं । शुद्धि कैसे होती है ? ॐ कारसे भगवानुके 
नामका जप करो 1 उकार नाममात्रका उपलक्षण है । भगवाचूका 
नाम छो । ञकार किसी न किसी रूपमे सवं धर्मे स्वीकार है । 
जेन लोग नमो अरिहन्तारं बोलते हं । बौद्ध लोग ॐ मणिपदये हुम्‌ 
बोलते हँ 1 बौद्ध हो कि जेन हो, मुसल्मानोके तो ॐ भी है ओर 
दक्षिण कालीका क्रीं भी है। उनके करीम बोलते ह ओर हमारा 
जो हीं है--हरी है हर है--उसको रहीम बोलते है । हमारी 
्रार्थनाको प्रेजर बोरे है । हमारे नमसूको नमाज बोलते ह । 


५०७ ॥ [ गीता-ददांन : ६ 


मन्त्र होते है उनको श्रद्धा बोलते हँ । चार भाग होते है मन्त्रमे, 
उसको ऋग्वेद बोलते हैँ । ओर जिनमे गीति-गा-गाकर जो मन्् 
वोले जा सकते है-गीति-प्रधान वे साम होते है मौर जिनमे गीतकी 
ओर पाद-बन्धनकी विशेषता नहीं होती है, गचके समान जो बोले 
जाते हैं उनका नाम यजुष्‌ होता है। ऋक्‌ साम यजुरेव च ।' “चसे 
अथववंणकी व्यवस्था भी ग्रहुण करलो । 


ये सारे वेद कौन हैँ ? भगवान्‌ वोठेमेँहं। मेही वेच ह| 
मेही पवित्रहूं। मे ही ॐकार हं । मै हौ यजुवद, सामवेद, अथर्ववेद 
हु । गतिभर्ता प्रभुः साक्ष निवासः शरणं सुहृत्‌ ' देखो भगवानु ही 
भगवान्‌ ह । मुक्ति मिलेगो काँ ? मुक्ति कौन है ? बोले भगवान्‌ । 
क्यो सोचते हो ? यह्‌ तो क्रम ही है बन्धनका । कहीं कोई आबद्ध 
नहीं है । अपना मन ही वंधता है । अपना मन ही छोडता है ।“ 
"सन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयोः ।' मन ही है, कहो मेरा, 
कहो तेरा, कहो- वध गये । मेरा नहीं, तेरा नहीं - तेरा में नहीं, 
मेरा तू नहीं-सव छूट गये । “मानि मानि वन्धनमें आयो ।' गति 
कौन है ? साक्षात्‌ परमात्मा है । 


अन्तमं तुम्हं कौन मिलेगा ? अन्तमे परमात्मा मिरेगे | यह्‌ 
दूनिया नहीं मिलेगी, दुनियाकी काई चीज नहीं मिलेगी । इस समय 
तुम्हारा धारण-पोषण कौन कर रहा है ? भर्ता । जवतक अपने 
पास बहुत सारी चीजे होती है, बहुत सेवक होते ह, तबतक मालूम 
पड़ता है, हमारी सेवा करते ह । जबतकं हमारे पास बहुत सामग्री 
होती ह तवतक मालूम पड़ता है मे ही खा-पीकर जीता हूं किन्तु 
जिस दिन न अपने पास कोई रहता है सेवा करनेवाला ओर 
न कुछ खानेको रहता है, उस दिन आप देखो चमत्कार ! 
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उस दिन भगवान्‌ लाकर खिकाते है । उस दिन भगवान्‌ सेवा 
करते ह| 

यह्‌ वात म किताबमे-से पठ्कर नहीं बो रहा हं । मेरे जीवने 
एसे अनेक अवसर अये हँ जव खानेको कुछ नहीं रहा है ओर 
भगवानूने खिलाया है । जब हमारे पास कोई साथी नहीं रहा 
है तब भगवानुने साथीका काम कियाद । यह्‌ केवल पदी हुई 
बात नहीं है कि एकनाथके घरमे श्रीखण्डी बनकर भगवान्‌ 
७४ वरस रहे । जना वाईके साथ आकर चक्की पिसवायी । नाई 
बनकर किसीका पाव दबाया । यह्‌ वात केवल कल्पना नहीं है, 
खयाली नहीं है, असलमें वे देखते रहते द, जहाँ उनके सिवाय 
हमारा कोई नहीं होता है, वहाँ स्पष्ट रूपसे भगवान्‌ हमारी 
सहायता करते है । 


'गतिर्म्त्रभुः |' मालिक है स्वामी है । हमको गरुत काम 
करनेपर दण्ड भी देते हँ । अच्छा काम करनेपर पुरस्कार भी देते 
हँ । वह्‌ मालिक मालिक नहीं कि नौकरसे तदतरी ट्ट गयीतो 
जुर्माना कर दिया- कयो तोड़ा तुमने ? ओर उसने चौरसे बचा 
दिया तो कुछ नहीं । यह्‌ तो उसका कतव्य था । यदि तुम उसकी 
गलतीपर दण्ड देते हो तो उ्तकी अच्छाईपर उसको पुरस्कार भी 
देना चाहिए । अपना हाथ है । सं्छृतभाषामे नौकरको क्या 
बोलते हं ? नो करः। करो न भवति ।' वहु हाथ नहीं है पर 
हाथका सब काम करता ह । कर इव भवति ।' वह्‌ हाथ नहीं है । 
हमारा हाथ सम्हारते है, वेसे ही उसको भी सम्हाखना चाहिए । 
अपने पावको जंसे सम्हारुते है वैसे उसको भी सम्हालना चाहिए । 
यह्‌ स्वामीका काम है । स्वामी हमको कैसे सम्हाल्ता है? जसे 
अपने हाथको सम्हालता है । जैसे जपने मंहको सम्हाक्ता है वसे 


१९२ ] [ गीता-दशंन : & 








ब्राह्मणको सम्हाल्ता है। जसे अपने हाथको सम्हारताहै 
वेसे क्षत्रियको सम्टाल्ता है। जसे अपने उर्को सम्दाल्ता 
है, वैसे वेश्यको सम्हालतादहै। ईख्वर तो प्रभु है। सबका 
मालिकिदहे। 


गतिर्भर्ता प्रभुः साक्षी- साक्षी माने देख-भाल करनेवाला । 
आपलोगोने शायद वार्दूविक पदी हौ--आजकल रामचरितमानस 
न पदं पर वारईूविरु तो देख लेते द। उसमें क्या है ? हमारे दशंनका 
ज्ञान होकिन हो पर विदेशके दाशंनिक लोग क्या कहते हं 
उसके वारेमे तो जानकारी होती ही है । वाईविलमें कहा कि जेसे 
गडरिया अपने भेडोंकी देख-भाल करता है मौर खासं करके उस 
समय जब वह्‌ भटकने लगती हं, उसी तरह ईखवर हमारी देख-भाल 
करता है ओर जव हम भटकने लगते है, तव खासतौरसे देख-माल 
करता है। 


साक्षी माने "साक्षात्‌ प्यति ।' चारचक्षु नहीं है- राजा 
लोगोके बारेमे है कि जो उनके गुप्तचर होति ह मौर वै जगह 
जगहसे उनको खवर देते रहते है । तो ईख्वरने गुप्तचर नहीं क्गाया 
है । "साक्षात्‌ पद्यति ।' अपनी आंखोसे देखता है । साक्षी माने 
जो विना किसी ओौजारके, विना किसी आदमीको अपने साथ 
जोड, स्वयं देवता है, उसको साक्षौ बोरे है । "साक्षात्‌ टृष्टरि 
संज्ञायाम्‌ 1' फिर भी साक्षी संज्ञा हो जाती है । सुनी-सुनायी बात 
नहीं दै । ईवर देखता है । 'गतिरभता प्रभुः साक्षी निवासः |! हमारे 
हृदयम निवास करता है । इसकिए उसका नाम निवास है। 'ईरवरः 
सर्वभूतानां हृददेशेऽलँन तिष्ठति ।' ईखवरने अपने लिए घर्‌ नहीं 
बनाया कि हमारा तुमरोगोसे अल्ग मकान है, रहुनेको जगह है । 
बोले घरका कोई मा-बाप हो भौर अपने पुत्रोके घरमे अल्ग- 
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अलग रहने लगे, अपने लिए मकान न बनावे तो कभी किसी त्रके 
घरमे रहेगा, कभी किसी पुत्रके घरमे रहेगा । ईइवरकी यह्‌ 
विदोषता है कि वह्‌ सब बच्चोके घरमे हमेशा उनके साथ ही रहते 
है । यह्‌ स्नेह है उनका--सवंभूतानां हददेशेऽनुन तिष्ठति ।' उसका 
निवास हमारा हृदय है । बाल्मीकिजीने कहा प्रभु वह्‌ स्थान 
बताओ जहाँ तुम नहीं हो । शरणं माने रक्षक-जहां रक्षापेक्षाका 
उदय हभ वहाँ भगवान्‌ रक्षा करते हैँ । शरणं गृहरक्षितः' । शरण 
माने रक्षक । जो चाहता है प्रभुको, उसको हाथं पकड़कर अपने 
पास बुला ठेते ह ओर उसकी जेसी अभिलाषा होती है, उसको 
पूणं करते ह । "शरणं सुहृत्‌ ।' सुहृत्‌ कौन है ? जिसका दिल 
वद्या है । 


भगवान्‌का वण॑न है "मृदुद॑यालुः" एकसाथ वारह्‌ गुणका वर्णन 
है । वे यह्‌ अपेक्षा नहीं करते हे कि हमने जीवको जन्म दिया, हमने 
जीवको पोषण दिया 1 हमने जीवको आंख दी, कान दिया, वुद्धि 
दो, दिक दिया, दिमाग दिया भौर नवनवोन्मेषदालिनी प्रतिभा दी । 
अब उसके बदलें वह्‌ हमको कुछ दे । भगवान्‌ अपने लिए कुछ 
नहीं चाहते ह--देना, देना, देना । “सुहत्‌' क्योकि उनका एेसा 
सुन्दर हृदय है कि कौन क्या कर रहा है, इसको देखे बिना सव कुछ 
देते हँ । वे एेसा नहीं कते कि भाई, यह चोरहै ततो सूयं ओर 
चन्द्रमाकी रोशनी इसके किए बन्द कर दो | यह दुष्ट है तो इसको 
सास लेनेके लिए हवा मत दो । कभी वह्‌ पानी काटता नहीं है । 
दुनियामें पानीका विरु न चुकाये तो पानौ कट जायेगा । बिजलीका 
विल मत चुकाओ तो विजली कट जायेगी, पंखा नहीं चलेगा, 
रोहनो नहीं होगी ओर भगवान्‌ न कभी अपनी हवा बन्द करता 
दै ओर न रोशनी कभी बन्द करता है, न पानी बन्द करता हैन 
धरतीपर रहनेसे मना करता है। सुहृत्‌ ! श्रत्युपकारं अनपेक्षः प्रभवः 
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प्रलयः स्थानम्‌--हमारा जन्मस्थान वही है । 'प्रभवः' माने जन्म- 
स्थान । प्रभवति अस्मात्‌ इति प्रभवः । हमारा प्रल्यस्थान भी वही 
दै। वहीसे आये ह, वहीं जाना पड़ेगा ओौर तिष्ठति अस्मिन्‌, हम 
रह भी उसीमे रहे ह । उसीमें हमारा जन्म हृ है, उसीमें मिलना 
दै, उसीमें रह रहे हँ । रभवः प्रख्यः स्थानं निधानं --हम जो कमं 
करते हँ वह॒ किस खजानेमे रखनेके लिए ? ईश्वरके खजानेमें 
रखदो । निधान माने खजाना । हमारी निधि वही है । जो कुछ 
कमाई करो वहु ईद्वरको समपित कर दो । यह्‌ सुरक्षित रहेगा । 
तुम जिस योनिमें रहोगे, जिस लोकम रहोगे, जिस रूपमे रहोगे, 
कहाँ रहोगे ! वह्‌ एसा वैक नहीं है कि कभी फेर हो जावे। निधानं 
बीजम्‌'- जहां नाना प्रकारके रूप-नाम प्रकट होति हँ वह बीज 
वही है । यह्‌ जबतक सव जगत्‌ रहता है, तबतक संसार रहता है । 
भगवानुके इस रूपमे कोई व्यय नहीं हाता । कभी दिवाखा नहीं 
निकलता । अव्ययं--न व्ययत्ति इति अव्ययम्‌ ।' 
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अहं क्रतुरहं यज्ञः स्वधाहमहमौषधम्‌ । 


] 


ये साधन जितने हैँ वै सवर्मैँदही ह । चाहे वे जीवनके साधन 
हो, चाहे अन्य | 


देवताके रूपमे मे हूं । जो हमारे जीवनमें कमाृष्ठान होत्ता है 
उसके रूपमें स्वयं भगवाय्‌ ही प्रकट होते हँ । “अहं क्रतुरहं यज्ञः। 
"पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामहः" मे यह्‌ बताया कि 
संसारमें जितने सम्बन्ध हँ उन सव सम्बन्धियोक रूपमे भीमेंही 
हं--साधनका रूप मत देखो, मुज्ञ देखो ओर सम्बन्धीकाः रूप मत 
देखो, मुने देखो । तव रागद्धेष नहीं होगा । फिर ये वैदिक अ्ध्कार, 
वटःवेद, सामवेद, यजुर्वेद ये सब भी मँ ही हूं । इसके बाद बताया 
कि परमेखवर मे ही हूं । गतिर्भर्ता, प्रभुः साक्षौ निवासः शरणं 
हत्‌ । आपके लिए जो कुछ चाहिए वह्‌ सब भँ हीह । 
तोहि मोहि नाते अनेक मानिये जो भावे । 
ज्यो त्यो तुलसी छृपालु चरण शरण पावे ॥ 
अपने मुहसे कह दिया- मै गति ह, भर्ता हू, प्रभु हू, निवास 
हे, प्रभव हूं, पल्य हं, स्थान हं, अव्यय बीजें भै ही सन कुछ हें । 
अब एक आद्वासन ओर देते हँ । 
तपाम्यहमहं वषं निगृह्लाम्युत्सृूजामि च 
अमृतं चव ॒मूत्युर्च सदसच्चाहमजुन | 
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त्रैविद्या सां सोमपाः पृतपापा, 
यज्ञरिष्ट्वा स्वर्गोति प्रार्थयन्ते 1 
ते पुण्यमासाद्य ` सुरेन््रलोक- 
सहनन्ति दिव्यान्दिवि देवभोगान्‌ 
ते तं भुक्त्वा स्वगलोकं विकारं 
क्षीणे पुण्ये मत्यंलोकं विशन्ति । 
एवं जयीधमंसनुप्रपन्ना 
गतागतं कासकामा लभन्ते \ 
अनभ्यार्विन्तयन्तो मां ये जनाः पयुपासते ! 
तेषां नित्याभिपु क्तानां योगक्षेमं वहाम्पहम्‌ ।\ 


आदवासन क्या है कि कालचक्रे यह्‌ सारा जगत्‌ परिवततित 
हो रहा है । असलें हमको एेसा मालिक मिलना चाहिए, एेसेसे 
सम्बन्ध होना चाहिए, एेसा रिश्ता होना चादिए जो काल्की 
गतिको अपन्न मुदीमें रखता हो । एक संवत्सरात्मक काल, एक 
वर्षका एक संवत्‌--उशमे चार-चार महीनेके तीन विभाग कर 
ल्य । चार महीने गरमीके, चार महीने वषकरि, चार महीने 
लीतके । वारह्‌ महीनेका एक वपं । वैसे महाभारतमें तो एक प्रन 
उठाया कि समयके अनुसार राजा वनता है कि राजाके अनुार 
समय वनता है ? बोले--यह संशाय अपने मनमें मत रखो । जेसा 
राजा होता है वैसा समय नहीं आता है । पुराणोमे कथा आती 
है कि जव दृष्ट राजा हृए तो दुरभिक्न पड़ गया । महामारी फर गयी 
ओरं श्रीमद्धागवतमे एक ब्राह्यणका बालक मरा था तो उसने 
सारा दोष राजाके सिर मढ दिया ओर अपने बच्चोको खा-लाकर 
उनके दरवाजेपर पटक दिया । तो अजुंनने कहा कि सचमुच यहाँ 
राजा नही, नपुंसक है, हम तुम्हारे पुत्रको रक्षा करेगे । एसे 
अनेक उदाहरण पुराणोमे मिलते है कि संसारे, जगतुमे जो 
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परिस्थितिर्यां बनती है उसमें शासकका मुख्य हाथ होता है । 
सम्पुणं विरका शासक कौन है ? सम्पुणं विदवका शासक तो 
परमेश्वर है । ईरवर शब्दका अथं संस्कृतमें होता है जो सबको 
अपने वरामें रखे । 


सबको भपने शासनमें रखना जिसका शीट स्वभाव है उसको 
ईवर वलते है । यदि प्रशासन शिथिल हो जाये तो घर्म, कमं, 
जीवन व्यवहार सब शिथिल हौ जाता है । गुक्रनीपति है, नीतिसार 
है, चाणक्यके सूत्र है--उनका कहना है यदि दृष्टोको टठीक-ठीक 
दण्ड नहीं मिला, उनके साथ लिहाज किया गया तो संसारम कोई 
मर्यादा, कोई व्यवस्था नहीं रहेगी । हमारे भगवान्‌ कालदण्डको 
अपने हाथमे रखते है यदि दुष्टको दण्ड न मिले, रिष्टको पुरस्कार 
न मिले तो कोई मर्यादाका पालन नहीं करेगा | 


"तपाम्यहम्‌'-मे ही संसारम गरमी डाकता हूं । ग्रीष्म 
मं ही खाता हं । महं वर्ष निगृह्णयमि । मै चार महीने तक वषक्रो 
रोक लेता हँ । "वषं उत्सृजामि च + ओर वर्षा भी मै ही करता 
ह । अर्थात्‌ ये जो ऋतुं बदलती है, जो पक्ष, मास होता 
सौरमास होता है-सावनमास होता है, सौरमास्के दो विभाग 
होते है, एकं सायन एक निरयन । इन संवत्सरोका नियन्त्रण कौन 
करता है ? भगवान्‌ । जब वह चाहते है तब प्रख्य होता है । जव 
चाहते हं तव सृष्टि होती है । जव चाहते हैं तब स्थिति होती है। 
यह सृष्टि, स्थिति, प्रल्यका विभाग भगवान्‌ने किसी दूसरेके हाथमे 
नही दिया । इसमें कोई उपप्रधानमन्त्ी नहीं है । तीनों विभाग 
-स्वयं देखते ह । पोशाक अलग-अलग पहुनते है | कार पोशाक 
पहनकर सृष्टि करते हँ मौर सांवरी सलोनी पोशाक पहनकर 
स्थिति करते ह| विष्णु भगवानुका उवेतरूपमे भी वर्णन मिलता 
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है । शुक्लाम्बरधरं विष्णुं शशिवर्णं चतुभुंजम्‌ ।' चन्द्रमा समान 
सफेद हं । मौर एक ही कपड़ा भगवानुके पास नहीं है कि हमेशा 
पीताम्बर ही पहनें । कभी नीलाम्बर पहनते हँ । कभी उेताम्बर 
पटनते हँ । कभी रक्ताम्बर पहुनते है । 

सृष्टि, स्थिति, प्रखयका नियन्त्रण परमेर्वरके हाथमे रहता है ॥ 
ब्रह्मा, विष्णु, शिवको पोशाक ही तोन है । वेश-मूषा ही तीन है । 
ईदवर तीन नहीं है । 'जगद्‌-व्यापारवज्यंम्‌ ।' ब्रह्मसूत्रका यह्‌ सूत्र 
है । वल्कि हमारे रामानुजसम्प्रदायके वैष्णव छोग तो एेसा मानते 
हं कि लक्ष्मीजीके हाथमे भी सृष्टि, स्थिति, प्रलय भगवानुने नहीं 
दिया । रामजीने तो सीताजीके हाथमे दे दिया-“उद्धूव, स्थिति, 
संहारकारिणीम्‌ ।' लेकिन नारायणने लक्ष्मीजीको उत्पत्ति, स्थिति, 
प्रल्यका विभाग नहीं दिया । लक्ष्मीजीसे उन्होने पछा- तुमको 
कौन-सा विभाग चादिए ? बोटीं हमको अनुग्रहु-विभाग चाहिए । 
ये जो संसारके दुःखी जीव हैँ उनकी भलाई करनेका विभाग हमको 
दे दो--सदावतंका काम हम करेगे, सबको बटिगे। तो जव 
लक्ष्मीजी सिफारिश करती हं करि इस जीवका उद्धार करो तब 
भगवान्‌ करते हँ । पाव दवाती रहती ह--उनकी छातीपर रहती 
हं । जरा-सा दवा देती ह, फिर मुसकराकर भगवान्‌ देखते हँ तो 
कह देती हैँ कि इसका उद्धार करो । सृष्टि, स्थिति- जसे राजाके 
हाथमे शासन होता है, सारी परिस्थितियां राजाके अधीन हौ 
जाती हे। 

बिलकुल सन्देह मत करो । प्र्ासनके अनुसार परिस्थिति 
वनती है-महामारी फटे, आरोग्य रहे । यदि प्रशासन ठीक हौ तो 
सबका मन ठीक रहै ओर मन ठीक रहे तो तन ठीक रहे। 
भगवानुत कहा यह्‌ तीन बात हमारे हाथमे है । बोले-देखो सव 
म ह--जिसको संसारके लोग अच्छा समञ्ते ह, वह भी मे, ओर 
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निसकौ तुरा समञचते हँ वह॒ भी मेँ । संसारके जो मजहव है उनकी 
अपेक्षा विलक्षण है । एक नयी बात है, आप मजहवी हृष्टिकोणसे 
न्‌ देखे । मजहवी लोग मानते हँ कि जितने अच्छे-अच्छे गुणहवे 
तो हमारे परमेड्वरमे हँ ओर जितनी वराया ह वे सव दोतानमें 
ट्‌ । उनके एक ईदवर हूँ ओौर एक ईवरका दुदमन है । ओर हमारे 
जो वेदका सिद्धान्त है, मन्वरका सिद्धान्त है, इसमें ईरवरका दुदमन 
कोई नहीं । शेतान नहीं है । ईदवर ही ईखवर सब | 


बोले कुछ अमृत है, कुछ मृत्यु है । इसका भी विभाग कर 
लेते हं । जो देवता हैँ उनको अमृत पिलाते ह मोरजो दैत्यं 
उनको मृत्यु देते दहै । मनुस्मृति ओर याज्ञवत्य स्मृतिमे भी 
दोनोमें एक हौ भावका एक इलोक है। जव भगवान्‌ने मौतको आज्ञा 
दीकितुम जाकर लोगोको मारोतो वह्‌ डर गयी कि यह्‌ हृत्याका 
काम मं करनेवाी नहीं हूं । तव उसे एक मर्याद दी। जिनका यन्न 
दूषित है उनको मुतयु मारेगी, जो आलसी होगे उनको मृत्यु मारेगी 
ओर आचारका परित्याग करेगे उनको मृत्यु मारेगी ओरजो 
वेदका, अपने धर्मग्रन्थका अभ्यास छोड दगे-सदाचारका पालन 
नहीं करेगे-उनको मृत्यु मारेगी । मृत्युस बचनेका उपाय है- 
भाप एक खोक-कल्याणकी बडी योजना, लम्बी योजना मनमें 
नाद्ये ओर उसको पुरा करनेके लिए हद्संकल्प कीजिये । आपकी 
प्राण-शक्ति बढ़ जायेगी, क्योकि आप वडा काम करना चाहते हं । 
दृट्‌ संकल्प चाहिए, दढ सफल्ताकी आशा चाहिए ओर ईमानदारी 
मी चादिषए ] सवसे बड़ तो ईमानदारी है । ईमानदारीके विना तो 
दिखावा नहीं चरेगा । 


अव देखो कि मृत्यु भी भगवान्‌ कैसे है ? यह्‌ अद्भूत है । 
आपका बच्चा अगर गन्दा कपड़ा पहने हए दहो या जी्ण-शौणं हो 
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या मलाहो या एक ही कपड़ा पुने रखना चाहता हो तो अप 
क्या करते हूं ? भले वह्‌ रोवे लेकिन आप उसका कपड़ा निकालकर 
फक्त ह । उसके शरीरका मैल छ्डाते हं । उसको नया कपड़ा 
पटनात हं । उसे ऋषिकुलमे जाना है । गुर्कुलमे जाना है| 
कालज भी जाना है । समय-समयके अनुसार अपना काम करते 
हं । यह नहीं कि आजका कालेज पांच हजार वषं पहुकेकी वातं 
पटानमं रगा रहे । आजके कालेजको चाहिए कि पचीस वषं बाद 
पचास वष बाद देशको परिस्थिति कैसी होगी, उसमें हमारा छात्र 
ठोक-टोक फिट'-सवरकी तरह्‌ फिट हो जाये । 


संस्कृतमे फिट-सूत्र बोलते हँ । उस समय जैसी परिस्थिति 
दा उसकं अनुसार काम कर ठे इतना योग्य होना चाहिए । जव 
भापका बेटा ऋषिकुलमे, स्कूलमे जाने ल्गता है तो वह्‌ अपनी 
पोशाक न बदलना चाहेतो भी आप बदल्वाते हं। एेसेहीये 
भगवान्‌ हं । जव देखते हं कि इस शरीरसे जितना काम होना था 
वह हो चुका--वच्चेका भी हो जाता है। कोई योगी था उसके 
मनमे वासना थी किं में राजकुमार बनं ओर योगभ्रष्ट होकर 
राजकुमार बन गया । राजकुमार होने मात्रसे उसकी वासना 
पुरी ओर वह शरीर छूट गया ! द्ूट गया तो फिर वह योगी 
हौगा । भगवान्‌ यह वात देखते हँ । कालदण्डको अपने हाथमे 
रखते ह । मृत्युसे भी किसीका भला होता है । मृत्युसे भी किसीकी 
दृष्टता दूटती ह । हिरण्यकशिपु, रावण, कुम्भकणंकी मरनेसे ही तो 
दुष्टता शान्त हुई । 


भगवदूदष्टि तो बड़ी विलक्षण है । वह हिसा अहिसा नहीं 
देखती है । इसमें भला कैसे है ? हित कैसे है ? जेन छोग, बौद 
रोग अरहिसा देखते हे । गांधीजी अहिसा देखते हैँ । जो नहर वहती 
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है, उसमे दुनिया वह॒ जातौ है । देखो एक देश है, जहां वच्चा 
पेटमे आता है वहां उसको निकाल देते हूं कि जनसंख्या बठने न 
पवे ओर एक देश एेसा है कि जहां वच्चा हौनेपर पुरस्कार 
मिलता है । देश-देशका भेद है, कालका भेद है । भगवान्‌ अनेक 
रूपोमें कल्याण करते हैँ । जिलाकर भी कल्याण करते है जौर 
मारकर भी कल्याण करते हैँ । हमारा जीवन एेसे महापुरुषके, 
पूरषोत्तमके हाथमे है कि वह॒ सव प्रकारसे हमारा कल्याण ही 
करते हं । बीमार वच्चा हौ, मिठाई खाने लो त्तो उसके हाथसे 
छीनल्ते हं कि नहीं । ईर्वर कभी-कभी शरीर भी किसीका छीन 
लेता है । उसमें भी उसका कल्याण होता है । अव उसको नया 
शरीर मिखेगा, नया उत्साह मिलेगा, नया वीयं मिलेगा | मृत्यु 
भी भगवानुका रूप है । अमृतं चैव मृद्युस्च ।' एक ही सिवकेके 
दो पहलू है | कभी-कभी हम सोते है, कभी जागते हँ | कभी जीते 
है, कभी मस्ते है । ओर एक ही नचानेवाला है । जन्म ओर मृत्युको 
मत देखो । देखो उसको--हमारे शायर बोलते है-“मयको भत 
देखो साकौको देखो ।' वह व्या दे रहा है पीनेको, यह सत देखो । 
पिलानेवालेको देखो । अमृतं चैव मृतयुच ।' 


भगवान्‌ राग भीदेतेहं। वैराग भी देते हं। मृत्युभीदेतेहै। 
घवड़ाओ मत देनेवाला बहुत बद्या है । इतना बदा है, हमारा 
इतना हितैषी है कि हमको कभी चिकोटी काटे चाहे कभी 
चपत मार दे । कभी हमारे कपडे उतार ङे ओर कभी बद़िा- 
वद्या लाकर पहना दे । हमारा पूरा विवास है, “अमृतं चैव 
मृत्युश्च ।' वह अमृत भी है, मृत्यु भी है । “मृत्युः स्वंहरङ्च ॥' 
भगवानूका एक रूप मृत्यु है । "देख मृत्युका रूप धरे मेँ नहीं उरू गा 
तुमसे नाथ !' “अमृतं चैव मुतयुश्च । सदसच्चाहमजुंन ।' एेसा 
ईश्वर दुनियामे ओर किसीका नहीं है, हमारा है। यह्‌ हमारा 
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अपना ईख्वर है । दोनों तरफसे वताया हैँ सत्‌ हुं, में असतु 
हं । माने मे कायं हूं, मेँ कारण हं । सत्‌ कायं है ओौर असत्‌ कारण 
दै । सत्‌ स्थूल है ओर असत्‌ सूक्ष्म हे । 


दूसरी जगह्‌ अजुन कहते ह -'सदसत्‌'- सत्‌ भी वटी असत्‌ 
भी वही । दोनोसे परे भी वही । कहा--हाँ टक दै" । अजुन, 
जगतुका मूल तत्व है ब्रह्मतत्त्व । उसको न सत्‌ कहु सकते न असत्‌ 
कट्‌ सकते । वह्‌ अनिवंचनीय दै । वह सत्‌, असत्‌ भी है मौर 
सत्‌, असतुसे परे भौ हे । यहां भी वह वात है । सदसच्चाहमजुंन । 
एक सत्‌ है, एक असत्‌ है । अव यह दोनों है । अपना दिल मत 
विगाड़ो | सव खजानोका खजाना अपना दिक है-यदि अपना 
दिक बिगड़ गया तो दुनियामें कुछ नहीं बना । आपकी भौँ टेटी 
न हो, आपकी वाणीसे कटुवचन न निकले । आपका हृदय किसीके 
प्रति करूर न हो । देखो वही प्यारा है, वही प्रभु है, उसको पहचानो। 
सदसच्चाहमजुंन ।' ईख्वरका यह स्वरूप ईखवरके सिवाय कुछ 
नहीं है। इसका एक कारण है । उन्होने उपादान अङ्ग माना 
ओर निभित्त कारण अलग माना । बनानेवाके अलग हँ ओर जिस 
मृत्तिकासे यह्‌ वनता है वह॒ दूसरी चीज है। नही, हमारे वेद- 
शास्त्रका सिद्धान्त हैकि वही वनताहै ओर वही वनाताहै। 
बनानेवाला भी वही ओर बननेवाका भी वही-अभिन्न निमित्तो- 
पादान कारण है । वही निमित्त है, वही उपादान है । यह्‌ वात 
वेदान्तकी भी है, वेदक भी दहै, तन्रकी भो है, महाभारतको है, 
पुराणकी है, दशंनकी है--हमारे दो नहीं ह, एक ही है । 

इसलिए मेरे भोले मित्र अजुन । ( अजुन माने भोले मित्र ) बड़े 
सरल स्वभावके हो तुम । तुम दुर्भाव मत भरो । अपने दिल्को 
मत बिगाड़ । अब देखो एक शास्त्रीय प्रदन उठता है । लोग कहते 
हं जब क्रतु भी वही, यज्ञ भी वही ओर अमृत भो वहो, मृत्यु भी 
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वही--सत्‌ भी वही, असत्‌ शी वही तो यह्‌ नियम क्यौ करते हो 
कि सदाचारसे ही कल्याण होता है-दुराचारते भी होवे स्व 
वही है । यह्‌ वात कही गयी दूसरे प्रयोजनसे ¦ प्रयोजनपर ध्या 
दो क्रि हमारे हदये मेद-वुद्धिन हो । हमारे हृदयम दुर्भाव न हो । 
हमारे हृदयम रागहेष न हो 1 भगवान्‌ हमारे दिखको संवारना 
चाहते ह-जसे आप अपने वाल, चेहरे, कपड़ेको संवारते ट कसे 
अगवान चाहते ह हमारे दिल्को संवारना । दिल्सें जो कूड्ा-करकट 
है, उसे उबटन लगाकर, साबुन छगाकर साफ करना चाहते द्‌ ¦ 

सर्वे परमात्मभाव किये विना यदि तुम अपनी कामनाओकी 
पतिम ही खगे रहोगे तो भले स्वगे चले जाओ कह भी पातकी 
है । पातक माने पतनका कारण--'पातयति' जो उ्पर चढु हुक 
मी नीचे गिरा दे उसका नाम है पातकं । 

श्रीरष्ण अगवान्‌ बडे क्रान्तिकारी हं । हमारे सनातन धर्मौ 
लोग कहते है जौ गास्त्र-विधिको छोड करके स्वच्छन्द बरताव 
करता है, उसका पतनं हो जाता दै। न सुखंन परां गतिम्‌ । 
न उसको सुख मिकेगा, न परा गति मिठेसी । "चास्तं प्रमाणं त । 
मुसलमान कहता है कुरानको मानो, इसाई कहता है वादूविलको 
सानो । हमारे पण्डित खोग कहते ह धर्मशास्त्रको मानो ओर 
उसको छोड दोगे तो पतित हो जाओगे । एक वातपर आप व्यान 
दे । यह्‌ अजुनका प्रन है--जो गास्त्रविधिको तौ छोड देते है 
परन्तु हृदयमे श्रद्धा है, उनकी गति क्या होगी ? श्रद्धा उत्तम गति 
देनेवारी है ओर शास्वविधिका परित्याग अधम गति देनेवाला है ] 
परन्तु कहीं दोनोकी विपमता हौ जाय तौ | लास्त्रविधि त रहे 
ओर श्वद्धा रहे तो ? 

श्रद्धा हृदयक्रो कोमल वनाती है । यदि दोनोमे परस्पर विरोध 
हो जवे तो क्या होगा ? वो सहज स्थिति है । वह्‌ स्वभावज 
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श्रद्धा होती है। स्वाभाविक श्रद्धाहै, श्रद्धा कल्याण किये विना 
नहा र्गा । श्रद्धा मातेव योगिनं पात्ति" | जेसे माँ अपे बेटेकी 
स्ना करता ठं वंस अपने हृदयमें श्रद्धा वनी हई है तो वह्‌ मनुष्यकी 
रक्षा करती है । श्रद्धा वित्तो भृत्वा" । श्रद्धा हमारी सम्पदा हे । 
क्रान्ति कहाँ है कृष्णमें ? क्रारि कि यज्ञ-यागमे जो वड़ा 
आग्रह्‌ ट्‌ । उसके वारमे बोलते हूं कि वह्‌ ठीकदहै, यज्ञ करनातो 
बहत अच्छा है, ठेकिन जो यज्ञ करके तुम स्वर्गं चाहते हो वह्‌ 
अच्छा नहीं है। वहां क्या मिलेगा? भोगनेको अप्सरा मिलेगी 
पालको अमृत मिलेगा, वहीं घूमनेको नन्दनवन मिटेगा । यह्‌ जो 
तुम्हारो वासना दै वह्‌ अच्छी नहीं है । यज्ञ-याग तो बहत अच्छे हे। 
वेदमें निर इस वातको कि इष्ापूतंको, जौ तुम बहत बडा 
मानते हौ, वह्‌ कामना तुमह दुनियामे भटका देगी | यदि कामनाके 
फन्देमं फस गये तो कर्कटी वह ले जायेगी-वह गरावखानेमें 
ले जायेगौ, वह्‌ जुआाधरमें ठे जायेगी, वह व्यभिचारके अड़े 

जायगी । यदि तुप कामनाके अनुसार चलने लगोगे तो यह्‌ 
कामना कर्हौ-कहाँ टे जायेनी कुछ ठिकाना नहीं । "विद्या मां सोमपाः 
पूतपापाः' । यन्न अच्छा है, वेदोका अध्ययन च्छा है । यज्ञ करना 
अच्छा है, उससे पाप मिटाना अच्छाहै। सोमपान करना भी 
अच्छाह। ठेकिन यज्ञके द्वारा करते हं हमारी आराधना ओर 
चाहते ह स्वगं । राटूपतिकौ, प्रधानमन्त्रीकी वडी खुशामत कौ । 
बोले करिंसटिए ? इसलिए कि हम पेरिस जाना चाहते है । वहाँ 
हमको सबसे वद्या हौटलमें रहुनैको जगह मिक जावेगी । अरे 
भाई रष्टपत्तिके पास जाना अच्छा है, प्रधानसन्त्रीके पास जाना 
अच्छा हः पर किसीसे कहना कि अपना हाथी देदो, हमको 
हाथीसे हल जुतवाना दहै । यज्ञ करके भगवानुको प्रसन्न करते हो 
र फिर भगवानूसे चाहते हौ किं हसको स्वगं मिले । 
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एक ठडकोने राजकुमारको प्रसत किया । उसने कहा तुमको 
क्या चाहिए ? राजकुमार सव कुछ देनेको तैयार है । उसने कहा 
कि गाँवमें वह्‌ सबसे बडा गुण्डा है न ! उसके साथ हमारा व्याह 
कराओ । 


यज्ञसे भगवानुको किया खुश जौर उनसे मांग री अप्सरा । 
उनसे माँग लिया अमृत । उनसे माँग किया नन्दनवन । उनसे मांग 
लिया कि हमको धूमनेके लिए एक हवाई जहाजदेदो। ते 
पुण्यमासाद्य सुरेनद्रलोकमदनन्ति दिष्यान्दिवि देवभोगान्‌'- भगवान्‌ 
कते ह-जाओ भाई सैर कर आओ 1 वहां सुरेनदरलोकमे जाते हं 
ओौर वरह दिव्य भोग उनको प्राप्त होते हँ । 'ते तं भुक्वा स्वग॑लोकं 
विशालम्‌'- बके भाई, अव पैसा नहीं है । दोट्ल्मे अयेतोहै। 
इतने दिन तक रदे, इतना भोग किया लेकिन जो तुम्हारे पास 
पूजी थो सो चक गयी । सो वही कम॑चारी जो तुम्हारी सेवा करते 
थे बाहर निकाल देते हं । 
महाभारतम कथा है--राजा ययाति स्वग॑में गये । इन्द्रे 
उनको अपने आधे सिहासनप्र विठाया । बडा स्वागत-सत्कार 
किया 1 सब देवता हाथ जोड़कर खड़े । लेकिन जव उनका पुण्य 
क्षीण हुञा तो गरदनपर हाथ लगाकर ठकेल दिया । गरदनियां 
दे दी । अर्धचन्द्र बोक्ते ह॑ संस्छृतमे--अधंचन्द्र दिया उनको । 
^ते तं भुक्तवा स्व्ग॑रोकं विशालं क्षीणे पुण्ये मल्यंलोकं विन्ति। 
लेकिन जहाँ पुण्यको पूंजी गयी, वह, पुण्य भी पातक ही है जो 
एक वार ऊचे पदपर ले जाकर भिरादे। जो ऊँचे ले जवे 
जर सवसे ऊँचेके पास ङे जवे वह्‌ तो सच्चा पुण्यहै, नहीं तो 
यहे भी एक पविव्र पाप ही है । पूतपापा लोकम ही है । पापी 
तो हैं पर पूतपापी हँ । पापतो इसलिए दै कि वहं हमारी रक्षा 
नहीं कर पाता है--पा घातु रक्नाके हेतु है! जो संरक्षणसे च्यत 
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कर दे--उसका नाम पापहै। एक वारतो उपर उटाकर चे 
गया। हम गेद मारते टँ धरतीपर, वह॒ उपरतकर उछ्ट्ता 
हं । क्यो उछरता है ? नीचे गिरनेके लिए उचछ्टता दै | यद्धे पुण्य 
उछालकर्‌ जिनको स्वगंलोकमें ठे जाता दै, वहसि धर्तीप्र गिराने 
दिए, पटकनेके लिए ले जाता है । धरतीसे स्वरगमें जाते हो, स्वि 
वरतीमे गिरे हो! आखिर धरतीका ही आश्रय हं वावा! 
धरतीमे ठीक-ठीक रहो । हम स्वगं॑मे जाकर ठीक रंगे, यह्‌ कल्पना 
मत करो । 





श्रीकृष्णने इनद्रकी पूजा वन्द कर दी ओर धरतीका जो एक 
अंशा है पहाड, उसकी पूजा करवाथी । इन्द्रकी पूजा बन्द करवायी 
ओर मिटरीकी पुजा करवायी । यह्‌ श्रीकरष्णका क्रान्तिकारी रूप है। 
पीदी-दरपीदीसे इन्द्रकौ पुजा चली आरही थी ओर बोरे छोड़ दे 
वावा ! देख हमारी गायोंका पालन-पोषण तो यहं पहाड़ करता है । 
हमको खानेको तो ये पेड देते है । खेती देती है । यह्‌ धरती साता 
हमको अचर देती है । कहां ऊपरकी ओर इन्द्रकी ओर देखता है । 
खसूची बन गया । खसूचौ माने चरते तो हँ धरतीपर ओर देखते 
हं आसमानकी ओर । जाजकठ दिल्छीमें देखना हो तो खसूचियोकी 
भरमार है। सवके घरमे एक-एक खमूची पनपता रहता है । 
ते तं भुक्त्वा स्वगंलोकं विारं, क्षीणे पुष्ये मत्यंलोकं विशन्ति 1" 
“एवं त्रयीवर्म॑मनुप्रपन्ना ।'- शंक राचायंका पाठ है। ओर दूसरे 
रामानुजाचायंका--' गतागतं कामकामा लभन्ते ' एक कामना- 
दूसरी कामना, तीसरी कामना-कामाच्‌--बस, अपने भोग-सुखको, 
अपनी इच्छापुतिको ही सबसे बड़ी चोज मानते है । गतागत्त-- 
गये ओर आये । स्लेकी तरह दूर रहे हैन स्वग॑मे दिक्ते रैन 
धरतीपर टिकते हैँ । न समाजसेवौ रहे, न राजनेता रहे । वहसे 
भी गये, यहसे भी गये । सेवा तो बनतो नही ओर क्रसौ टिकतौ 
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नहीं । फिर क्या करेगे? येजो लोग कुरसिकाके चक्करमें पड़ 
जाते टै- कुरसिका माने वेद्या । कु-रसिका माने, वेश्या । 
कुरसिका--“कु' माने धरती-जिसके पांव हमेशा धरतीपर रहते 
हों उसको करने कूरसी। कुरसिकाके चव्करमें पड़ गये। "गतागतं -- 
वेढो ओर उरटो । बेठो ओर उलटो। गतागतं कामकामा कभन्ते। 

क्यों एेसा होता है ? वे स्वार्थके चक्करमें होते ह । न वे मानवताको 
सेवा करना चाहते है, न विद्वकी, न राषटूकी, न प्रान्तकी, न 
मजहवकी, न जातिकी-- वह्‌ तो अपने स्वाथंके चक्क रमे ह-गतागततं 
कामकामा लभन्ते ।' 

आसो एक वद्या वातत आपको सुनावेगे । 


अनन्याश्चिन्तयन्तो सां ये जलाः पषंयासते । 

तेषं निन्याजियुक्तानं योगक्षमं दहुरस्यटुस्‌ \! 
भारतके अन्तगंत गीता है | इसपर एक टीका अजुंनमिश्चने 
लखी हे । वे जगन्नाथपुरीमें रहते थे। टीकाका नाम है लक्षाभरण। 
महाभारतपर संस्छृतमे दस टीका हँ । एक तो समग्र महाभारत 
पर नीलकण्ठो हं । ओर एक अजुन मिश्रका लक्षाभरण है | जव 
यह इरोक्र आया टीका लिखते समय तव वह सोचने ल्गेकि 
योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ।' भगवान्‌ कहते हैँ किं योगक्षेमको में टोता 
। माने वह्‌ शान्त होकर वेठे हुए दँ जौर मै जो कुछ उनके पास 
है-साधन है, धन है, सम्पत्ति है उसकी पह्रेदारौ करता हूं । 
वल्कि अपने सिरपर लेकर खड़ा रहता हँ कि कहीं चोर नके 
जाय । वहामि योगं वहामि क्षेमं वहामि ।' जो उनके पास नहीं है 
वह्‌ लाकर देता हूं । इसका नाम हु योग--अप्राप्तकी प्राप्षिका 
नाम है योग । यदि उनके साधनमें कुछ कमी है तो उसको मेँ पूणं 
कर्‌ देता हुं 1 यदि उनके पास खानपाकी कमी है तो खानपान 
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सिर्पर ढोकर लाकर देता हं | ओर क्षेसं' --उनका कोई हानि 
पहंचानेके लिए आवे-नुकसान करनेको अवे तौ क्षेमं वहामि! 
हाथमे धनुष-वाण ठेकर खडा हो जाता हूं | उनकी रक्षा करता हू | 


अम्बरीषको हानि पहचान कृत्या आयी जौर हमारा चक्र घूम 
गया ] तुरसीदासकी चोरी करने चोर आये--धनुष-वाण लेकर 
डे हो गये । क्षेमं वहामि' ओर "योगं वहामि" । अव अजुंनमिश्वके 
मनसे आया कि ये भगवान्‌ वहामि क्यों बोलते है । ददामि क्या 
नटीं बोलते ? "योगक्षेमं ददाम्यहम्‌ ।' में उनको योगक्षेम देता हूं 
रेते बोलना चाहिए । 'वहासि'का अथं होता है सिरपर उठाकर 
टोना । सोच-विचारकर उन्होने निर्चय किया कि यह्‌ रेखकके 
प्रमादसे 'ददामिका वहामि' वन गया है । हडताक क्गा दी | 
पीली-पीटी हडताल रगाकर वहां -उस जगह्‌ ददा ङ्ख दिया आरं 
मि' तो ज्यो-का-त्यो । चे यये समुद्रम स्नान करनेका | घर 


~ 


पहले जो महात्मा लोग थे, वै खाने-पीनेकी फिक्र नही 
करते ये) एकं बालक अपने सिरपर एक टोकरी लेकर, उसमें 
दाल, चावल, आटा, घी क, साग, सब्जी भरकर-षरमें 
हृचा दिया । वोला~मिश्राणोजी ये आप लीजिये भोजन वनाड्ये । 
्टोने पूछा कासि आया भाई ?' हमको मिश्चजीने भेजा है । देल 
तेरे यरीरपर चोट कैसे र्गी ? पीला-पीला यह्‌ सवे क्याहे? 
हद्दी काहेको लगा रखी है ? बोले मिश्रजीने हृसक्रो मार-मारकर 
मेजा है। बड़ी नाराज हु्ई-मिश्रजीपर 1 बड़ प्यारे उसको 
समन्चा-वुञ्चाके भेजा । 

मिश्रजी आये तो उनपर नाराज क्यों तुमने उस सीषे-साघे 
वालकको मारा? अरे कौन वाल्क? वही जो सीधा-सामान 
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लेकर आया था 1 न मेने सीधा सामान भेजा, न मुञ्े मालूम, वह्‌ 
कौन था ? वह्‌ बड़ा सुन्दर बालक था । उसको तुमने मार-मारकर्‌ 
सेजा । वे बोले ना-ना । यह्‌ गीता भगवानुका रूप है, मेने इसपर 
जो हडतार रगायी थी, अद्ध-मङ्ध कर दिया गौताका, वहामिका 
ददामि वना दिया जौर हृडताक लगादी--वही हल्दी लगाकर 
आया था । भगवान्‌को भक्त रोग कपटी बोलते है । देखो, तुमको 
तो द्शंन दे गया ओर हमको उसके द्ंन नहीं हुए । 


"योगक्षेमं वहाम्यहम्‌" किसका योगक्षेम ढोते हं भगवान्‌ ? 
अनन्यादिचन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते" । देखो भाई, तुम्टारा 
जन्म हुमा । जिनका जन्म होता है उनका नाम हुजा जन । मां 
चिन्तयन्तः" । मेरा चिन्तन करते हृए । मां पर्युपासते' । मन में 
ह मौर चारों ओर भी भेँ। पर्युपासते माने चारों ओर-ये 
देखो श्याम, ये देखो श्याम । हृदयमें भगवानुका चिन्तन ओौर चारों 
ओर भगवान्‌का दशन ओर अनन्य माने--अन्य कोई दूसरा 
नहीं । जो कुछ दूसरा मालूम पड़ता है, उसमें भगवान्‌ है । उसीको 
देखोगे तो समदर्शी हो जाओगे । 


विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि । 
शुनि चेव इचपाके च पण्डिताः समदशनः ॥ 


तुम्हे चाण्डालमे मनुष्यतक तो दिखता नही, भगवान्‌ 
कसि दिखेगे ? आदमी तो उसको सम्षते नहीं, ई्वर कसि 
देखोगे ? यहां तो बोलते ह "पण्डिताः समदश्शिनः' । भागवतमें तो 
स्पष्ट है--जबतक भगवानूको नहीं देखोगे समता नहीं आयेगी ओर 
समता नहीं आवेगी तो शान्ति नहीं मिलेगी । विना समताके 
रान्ति नहीं मिरु सकती । 
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'अनन्याः' भगवान्‌के सिवाय अन्य कोई नहीं है । ब्रजमें एक 
लटका बोलते ह । एक वल्लभ सम्प्रदायकी यात्रा निकली थी | 
गोस्वामीजी महाराज वेढे ये । नन्दर्गवके ग्वार तो ब्राह्मण-- 
पर खेती-वादी करते हे, सिरपर वोज्ञा लिये द्वारिका आगये । देखा 
सभा जडी है--पटक दिया । काटी टेककर खड़ हो गये । रोगोने 

1--पा लागी महाराज, पा लागी महाराज! तो वल्लभ 
सम्प्रदायके गोस्दामीजीने पूकछा-तुम कौन हो ? हम गोस्वामी-- 
हमसे पृहते हो तुम कौन हो ? पहर तुम॒वताजा तुम्‌ कोनो? 
बोले हम अनन्य हूं । बोले अच्छा अनन्य तुम होतो हम खनन्य 
ह । अरे भाई खनन्य क्या होता है ? हमने तो कभी सुना नहीं । 
तो बके अनन्य क्या होता है पहले यह्‌ बताओ ? उन्होने तो देवी 
देवताओंका नाम लिया-ये सब अन्य-अन्य देवता हये सव 
अन्य हं ओर हेम अनन्य दुं । तो उसने कहा कि तुम तौ इन 
सालोका नाम भी जानते हो | जो इनका नाम भी न जाने उसका 
नाम खनन्य । तब्रजमें एेसे गारी देते ह तो-सारे बोलते हं । 
कृष्णको भी 'सारे' कहकर पृकारते हँ । तो तुम तो इन सारोका 
नाम भी जानते हो ! अनन्य हो । हम तो इनका नाम भी नहीं 
जानते, इसलिए हम खनन्य हे । 


तो “अनन्यार्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते । तेषां नित्या- 
भियक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ।' अनन्य माने वस्तु दूसरी नहीं है 
ओर पर्यपासते माने स्थान दूसरा नहीं है ओर नित्याभियुक्तानां 
माने काल दूसरा नहीं है । भगवान्‌ तो योगक्षेम वहन करनेके किए 
अप्राप्ठकी प्राप्नि ओर प्रापक संरक्षणके लिए हर देशे, हर कालम 
हर वस्तुमे, हर रूपमें तैयार रते हं । तो देखो पहले यह्‌ वात 
वतायी कि जो तुम साधन करते हो वहं भगवान्‌ ट, ओर कालका 
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नियन्ता भगवान्‌ है, ओर हमारा सवंस्व--गतिभर्ता प्रभुः साक्षी" 
भरवान्‌ हं । 

आप यज्ञ भले करो- परन्तु उससे स्वगं मत चाहो 1 अन्तः- 
करणकी शुद्धि, परमात्माकी प्राप्ति च्एिकरो। चार प्रकारसे 
कमं होता है । प्रायरिचतके लिए होता है, अपने कतव्य पालनके 
चि होता टै, अन्तःकरण शुके लिए होता है, भगवान्‌की 
प्रसन्नताके ल्एि होता है । आपजो भी कमं करो, उस कम॑मे चार 
वतका ध्यान रखो । आपने जो बुरा काम कियाहै, उसका 
प्रायदिचत हो जाय, अपने कतंव्यका पालन हौ जाय, अन्तःकरणकौ 
शुद्धि हो जाय ओर भगवान्‌ प्रसन्न हो जाये । प्रसन्न हों माने 
अपना बुरका हटके जरा सामने प्रेमभरी आंखसे देख रे, एकवार 
सुसकरा जायें । ये जो अपेको देक-दककर वेठे हं न ] आवृत हो 
गये हुं । उन्होने गोपियोका चीर हरण किया ] हम उनका चौर 
हरण करना चाहते हैं । इसके किए कमं होता है । 
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प्रवचनं ¦ ल 


अनन्याच्चिन्तयन्धो मां ये जनाः पयुपासते 
तेवां निव्यासियुक्तानं योगक्षेसं वहाम्यहम्‌ \\ 


भगवानूने पटी वात कटी अनन्यता । न अन्यत्‌ तत्त्वं एषाः 
एन्यात्माक्ते सिवाय दूसरा कोई तत्व जिनके ल्एि नहीं हं। एक 
परमात्मा दही सवं-रूपमे प्रकट हं, सवका आगार है, स्वका 
अन्तर्यामी है, सर्व॑का अधिष्ठान है जर सवका अ्रकाडक है । उसके 
दाय न कोट आधार है, न अन्तर्यामो, न उसके सिवाय कोई 
धष्ठान है ओर न प्रकाशक । 


र र | 


(> ~ 


भक्तटोग कहते ह-भेरे तो गिरिधर गोपाल दूसरो न कोई ।' 

सरे तो सव कुछ भगवान्‌ ही है । दूसरा कोई नहीं है । मधुसूदन 

स्वती कहते हं - श्रीकरषणके सिवाय ओर कोई तत्त्व है, यह्‌ मुहन 

[त नहीं है । जिनको भगवद्‌ रका आस्वादन हौ जाता है, एक 

भगवानुके चरणारविन्दमे मन र्ग जाता है, उसको अभ्याससे 

अनन्यता' लानी नहीं पडती दै, स्वाभाविक हौ अन्यता उसमे 
आ जाती है। 


भगवानके चरणारविन्दसे अमृतकी धारा बह रही है । ज्ञर ज्र 
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कञर-क्ञर-अमृतस्य' धारा । उनमें जिसने अपना मन लगा ल्या, 
अपनी आत्माको सन्निविष्ट कर दिया, उसको फिर दूसरी वस्तु 
पानेकी इच्छा कँसे हो सकती है--स्थितेऽरविन्दे' सधृपसे, मकरन्दसे, 
रससे, भरपुर अरविन्द अपने सामने है । मधृत्रत निष्ठावान्‌ है । 
मधुके सिवाय ओर कुछ नहीं लेता 1 दलको, पत्तीको, फलको 
हानि नहीं पहाता । दूसरी वस्तु उसमे-से लेता नीं | कण भी 
नहीं केता, पराग भी नहीं ठता । जिसको अरविन्द मकरन्दका 
समास्वादन प्राप्त हो जाय वह किसी सूखी घासकी ओर, सूखे 
तृणकी ओर क्यों देखेगा ? जिसको भगवद्‌रसका आस्वादन हो 
जाता है वह॒ अनन्य हो जाता है । अव एक विभाग इसका क्या 
है ? निक्चयमें अनन्यता ओर धारामें चिन्तन--“अनन्यार्चिन्त- 
यन्तो मां" निङ्चय है परमात्माके सम्बन्धमें यह्‌ अनन्यता' है-- 
“अनन्यताः मे निरूवय है ओर चिन्तनमे । चित्तम जितनी वृत्तियां 
उस्ती हये कृष्ण, कृष्ण, इष्ण परमात्मा, भगवान्‌-स्मरणमें 
गृहीत ग्रहण होता है । माने जो पहले कहीं देखा हो, कहीं सुना 
हो, अनुभव किया हो, उसका स्मरण होता है । स्मृति गृहीत 
ग्राहिका होती है मौर चिन्तन नव-तव उन्मेषशाली होता है । 
चिन्तन माने दोहराना नहीं, चिन्तन माने अभ्यास नहीं, चिन्तन 
माने परमेवरके बारेमे नयी-नयी वातोका हृदयमे आना । 


स्मरण दूसरी वस्तु है । वह॒ जितना देखा-सुना है, अनुभव 
किया हुआ है, वह्‌ भी पूरा-का-पुरा नहीं, उसका आधा आता है, 
आधा भी मवे, चौथाई भौ आवे, उल्टा भी आवे--इसीमे 
-स्मरणको ददन शास्त्र, प्रमाण शास्त्रम, प्रमाण नहीं सानते टे ¦ 
स्मृति प्रमाण नहीं है । ओर चिन्तन नव-नव उन्मेषाटी है । कठ 
जेसो बात आपके सामने सुनायी थी उसकी अपेक्षा यह्‌ दूसरी 
शरी है । परन्तु अनन्यताक्ा विषय एक है । 


५५॥ [ गीता-दशंन : ६ 





नन्दनन्दन द्यामसुन्दर हमारे हृदयमें रहते हँ सो दूसरेको केत 
रे आवें ? चिन्तन भी हो, उन्दीका । रामभक्त कहते है । 


माता रामो मत्पिता रामचन्द्रः स्वामी रामो मत्सखा रामचन्द्रः} 
सर्वस्वं मे रामचन्द्रो दयालुः नान्यं जाने नेव जाने न जाने \\. 


मेरे पिता राम हँ । मेरी माता रामह मेरे स्वामी रामह 
मेरे सखा राम है । मेरे सर्वस्व दयालु राम है-नान्यं जाने नैव 
जाने न जाने ।' मेँ दूसरोको नहीं जानता- नहीं जानता नहीं 
जानता । यह्‌ अनन्यता है । माता, तात, गुर, सखा ये सवब-के-सव 
भगवान्‌ हँ । सव प्रकारसे हमारे हित को भगवान्‌ जानते हं । 

'छथो मन न भये दस बीस । एकटु तो सौ गयो द्यामसंग, को 
आरा ईत /' मनतो एक ही होता है ओर मनमें एक साथ दौ 
ज्ञान नहीं होते । जिसको मनमें राम दिख रहे ह वहां कामके क्ष्‌ 
अवकाश ही कहां ? 

एक बात हृई अनन्यताका निच्वय ओर दूसरी वात इई 
चिन्तनकी धारा | निख्चय भी अन्तरंग है, ओर चिन्तन भी अन्तरंग 
हे । बाहर देखेंगे तो क्या ? 'पर्युपासते-परितः स्वतः उपासते ।' 
जो दीखता दै, ये देखो श्याम, ये देखो श्याम, ये देखो दयाम । 
सम्पूणं जगतूका अभिन्ननिमित्तोपादान कारण परमेदव॒र है। मया 
ततं विद्वमनन्तरूपः । येन सवंमिदं ततम्‌ ॥ अन्यके रूपमे वणन 
हे भगवाचुका । जिनके हारा ये सम्पूणं तत है-माने कपड़मं 
सूतकी तरह सव भरा हमा है 1 अजुंनने कटा “त्वया ततं 
बिदवमनन्तरूपः- ये सब पर्मात्माका रूप है ओर जो देखते हँ- 
'सर्वसव॑गत--सर्वं खल्विदं बह्य ।' 

तीसरी बात देखो । “नित्याभियुक्तानां ॥ नित्य माने काल्की 
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धारा-अविच्छन्ि। जो सवं नहीं होगा वह्‌ काल्की धार 
विच्छिन्न हो जावेगा | कभो उसका स्मरण हागा ओर कभीन 
ह्लेगा । गौर जो सवं देशम नहीं होगा उसक्रा कहीं स्मरण होगा, 
कहीं नहीं होया । कभी चिन्तन होगा, कभी नहीं होगा । जो सवं 
देरमें रहता है, जो सव॑काल्मे रहता ह, ओर जिसके अति 
दूसरी कोई वस्तु नहीं है, उसीके साथ नित्य योग हो सकता है| 
-नित्याभियुक्तानां' । जो कहीं हो, कहीं नहो, कभी दहो, कलीन ह 
कुच हो, कुछ न हो तो उसके साथ हमारा योग नित्य नदीं हं 
सकता । नित्य योग तो तभो होगा, जव वह्‌ हमारा परमेच्वर सवं 
होगा । योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ।' एेसे जो भक्त है, जिन्न अपना 
सर्वस्व मान छिया भगवानूको-अकिश्चनो न अन्यगतिः-- दूरा 
साधन भी नहीं है। 


प 






तो अनन्यतामें शरणागति है । चिन्तयन्तोमे वुद्धिको धारा 
होवे। ओर पर्युपासतेमे भाव हो जौर नित्याभियुक्तानांसें नित्य 
संयोग हो । अब भक्त क्या करे ? पच्चपुराणमे एक कथा आयी है 
एक भक्तने भगवात्‌से प्रन किया किप्रभु जव मृल्यृका त्सव 
आयेगा तव हमारे हाथ काम नहीं देगे तो मँ माला कैसे फेरूगा ? 
जीभ काम नहीं देगी तो मे आपके नामका उच्चारण केसे करूंगा ? 
दिल-दिमाग मेरे वशमे नहीं रहेगा तो मे आपका स्मरण-चिन्तन 
केसे करूगा ? भगवानुने कहा--तुम मेरे प्यारे भक्त निदिचन्त हो 
जाओ 1 जव तुम्हारा हाथ, जीभ, दिर, दिमाग काम नहीं देगा तो 
मे स्वयं आगा ओर तुम्हारे जआसनपर वेठ जाऊंगा ओर तुम्हारी 
माला लेकर, तुम्हारी ओरसे में अपने नामका जप कङ्गा ओर 
अपना स्मरण ॒करूगा, अपना चिन्तन कलर्गा ओर तुम्हारे ही 


रूपमे अपना रूप प्रकट कङ्गा, मे ओर तुम दोनों अलग-अलग 
नहीं रहेगे । 
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यह्‌ क्या हुञा ? यह्‌ योगका वहन हुंजा । एसी अखण्ड स्थिति 
भक्तको प्राप्त नहीं ह कि वह्‌ मुत्युके समयमे भी भगवानूका चिन्तन 
कर सके तो भगवान्‌ अपने भक्तका चिन्तन करते हं । भगवान्‌ भी 
वही हौ जाते हं । अनन्याः चिन्तयन्‌, पर्युपासनम्‌-नित्याभियुक्ताः" 
“ये यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथैव थजाम्यहम्‌ ।' भगवानु भी अपने 
भक्तके सिवाय दूसरेको नहीं देखते । यदि मेरे भक्त जिन्दा नहीं 
रहेगे तो मे भी जिन्दा रहंगा ? भक्त नहीं रगे तो भगवान्‌ कट्मि ? 
किसके भगवान्‌ ? पुरुषं प्रकृति चव'- तेरह अध्यायके इस 
दलोककी व्याख्याने भगवान्‌ चंकराचार्यने कटा-यदि कोई 
नियममे नहीं रहेगा, जीव नहीं रहेगा ओरं प्रकृति नहीं रहेगी तो 
भगवान्‌ नियन्ता किसके होगे ? 





एक सज्जन मेरे पास आये । वोले-मे अपने स्कूलमें हेडमास्टर 
र । मने उनसे पृचछा कि जर कतने अध्यापक? तो बोले ओर 
कोई नहीं है महाराज ! फिर मने पदा विद्यार्थी कितने ह ? वोके 
विद्यार्थी भी नहीं हूं । जव विचार्थी नहीं ह जर दूसरे अध्यापक 
नहीं हँ तो वह्‌ हेडमास्टर किसके ? उनको तनखाह मिलती ह । 
स्कूकका नाम दजं ह । परन्तु न विचार्थी हूं न अध्यापक, तोवे 
हेडमास्टर कंसे ? ईद्वरके लिए तो कोई जीव होगा तभो न उसका 
ईदवर होगा । जगत्‌ हो तो उसका ईदवर “नियम्याभावे नियन्वका- 
भावप्रसद्धः।' यदि प्रकृति पुरुष नहीं होगे तो वह्‌ नियन्ता किसका 
होगा ? ईख्वर कहते हँ कि मेरा भक्तन हो तो में अपनेको भी 
रखना नहीं चाहमा । भक्त लोग ॒मुक्ने अपने वशमें कर क्तेहें। 
“वलीकुवंन्ति मां भवत्या -जंसे सती स्त्री अपने सज्जन पतिको 
अपने वक्में कर ठेती है वैसे भक्तलोग भगवानूको अपने वशमें कर 
लेते हैँ। मे तुम्हारे सिवाय भौर किसीको नहीं देखता हूं, तो 
भगवान्‌ वक्ते ह--ये तुम्हारे सिवाय ओर किसीको नहीं देखता 
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। वह्‌ तो वही प्रतिध्वनित होगा जो भक्त वोलेगा, वही 
भगवानूको बोलना पडेगा । में केवल तुम्हारा चिन्तन करता हँ । 
भगवान्‌ कते है--म भी भक्तके सिवाय ओर किसीको नहीं जानता 
हं । भक्तको सर्वत्र भगवान्‌ दीखवे है । वल्क इस अंशमे भगवान्‌ 
भक्तोके ऋणी भो है-- 


भागवतमें यह्‌ प्रसंग आता है । 'अनुत्रजाम्यहम्‌'--मं अपने 
भक्तोके पीछे-पीछे चलता हूं । पीछे-पीछे क्यों चरते हौ ? इसलिए कि 
उनके चरणोकी धूलि मेरे ऊपर पड़ जायेगी तो मे पवित्र हौ जागा | 


भक्तके चरणरेणुसे भगवान्‌ पवित्र हीते ह । एकं महात्माने 
पुछा कि प्रभो, आपे क्या अपवित्रता है कि आप पवित्र हौनेके 
किए भक्तके चरणोकी धूलि लेनेके लिए उसके पीपी घूमते हैँ ? 
भगवानूने कहा--भाई, हमारे अन्दर एक अपवित्ता टै ? क्या ह? 
वोटे भक्तके प्रेम जेसा मे उससे प्रेम नहीं कर पाता हूं । यह्‌ मेरी 
नुटि है । यह्‌ मेरी अ्ृतज्ञता है । भक्त अनन्य भावस सुज्षसे प्रेम 
करता है, एक भक्त केवल मुञ्े ही सम्हालता है ओर मुन्ञे भक्तोको 
सम्हालना पडता है । भक्तके प्रेमके वराबर मेरा प्रेम भक्तसे नहीं 
होता । तो इससे मेरे अन्दर बुटि आजाती है । अपविघता आजाती 
ह । उस अपवित्रताको दूर करनेके लिए में भक्तोकी चरणधूलिको 
अपने सिरपर ल्गानेके लिए उनके पीछे-पीछे घूमता हूँ । 

भगवान्‌ ऋणी भी होते ह । भागवतमे गोपियोसे कहते है-- 
तुम्हारा प्रेम नि्छल है, निष्कपट है, में इससे कभी उकण नहीं 
हो सकता है । तुमने मेरे लिए अपना घर छोड़ा, अपना धमं छोड़ा, 
अपना परलोक--सारी जंजोरें काट दीं । सारे बन्धन काट दिये 
जोर मुञ्ञसे तुमने प्रेम किया । मे तुमसे उक्रण कंसे हो सकता हूं ? 
जन्म-जन्मके लिए यह्‌ भगवानूकी वाणी है । जिसमे अहंकार है 
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धुमाकर खाति थे | भोजन करने रगे, इसी वीचमे दही लेकर 
आदमी आया कि दही परोसना तो मेँ भूर गया, उसने थाीमें 
डाल दिया । उन्होने फिरसे हाथमे पानी छया ओर बोले (भगवद- 
पंणमस्तु--्मेने कटा, यह क्या करते हो ? जृढा भोग लगाते 
हो ? वोके हमारा भगवानुका कुछ एेसा दी रिक्ता है, हमारा जूटा 
वे खाते है, उनका जूढा मे खाता हँ । 


रिदता तो जोड़ो--वह्‌ रिता जोडो--पत्ि-पतनी है, मां-बेटा 
है, भगवानुके साथ सम्बन्ध तो होने दा ? सम्बन्ध जुड जाय तव 
देखो क्या मजा आता है | 


एक गोस्वामोजोके घरमें भोजन करने गया । भगवानुको भोग 
ख्गाया, थाली मेरे सामने रख दी । मने कहा, तुम स्वयं प्रसाद 
नहीं लेते हौ । बोरे में तो ग्वारियेका जूढा नहीं खाता । मेरी जात 
विगड़ जायेगी । मेने कहा तुम ब्राह्मण ओर यह्‌ ग्वारिया ] इसका 
जूढा मे खागा ! मने कहा यह क्या वात हे ? किसी महात्मासे 
पा तौ हमे बताया-देखो, वह मूतिको मूति नहीं समञ्ञता है। 
साक्षात्‌ ग्वारिया, अहीरका बेटा कृष्ण समन्ञता है; उसका कितना 
जागृत भाव है । मूतिको मूति नहीं समञ्लता । साक्षात्‌ कृष्ण 
समन्ता है, यह्‌ तो देखो । 


यत्करोषि यदइनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥ 


यत्करोषि" जो कुछ करते हो, धन कमानेका काम करते हो, 
बहुत बदा है । संसारके ओर लौकिक कमं भी करते हो, बहुत 
बद्या है । भागवतमें एवं जगह छि है कि एक आदमीको 
कुत्ते खदेड़ा । वह्‌ आदमी डर गया । उसको भगवानूकी तो याद 
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आयी नहीं, एक मन्दिर था सामने ओर भयभीत होकर भागा। 
मन्दिरमे गया ओर भगवानूका चरण पकड़ लिया वृ्तेके रसे । 
भगवान्‌ने कटा यह तो मेरे शरणागत हो गया । भयके निमित्तसे 
वह्‌ भगवारूकी ओर गया ओर उसको शरणागत मान य्या 
भगवान्‌ने। 


आपको सुनावे भक्त लोग क्या मानते ह--जव वह॒ रधुलंका 
करते ह, जब वह्‌ शौच जाते हँ तो वह्‌ कहते हँ यह हम भगवानुके 
किए कर रहे है । पहले हम लघुशंकासे निर्चिन्त हो जायें, मल- 
ल्यागसे निर्चिन्त हो जाये, स्नानसे निरिचन्त हौ जाये तव 
भगवानकी सेवा करेगे, अरे सच्चे भक्तका हर कायं भगवान्‌की 
सेवके लिए होता है । ल्धुशंका र्गी तो-सेवा क्या करोगे ? 
शौच रगा हो सेवा क्या करोगे ? भक्त सोता वयो है ? सोकर 
उदेगे- चित्त गान्त रहेगा मौर प्रसन्न ररहगे तव प्रेमसे भगवान॒की 
सेवा करणे । भक्तका सोना भी भगवान्‌के किए, मूत्र, पृरीषमभी 
भगवान्‌के लिए । उसका चलना, वेठना, खाना, सब भगवान्‌ अपने 
लिए ग्रहृण करते ह । जो भूल करता है तो भूक्को भी लते हं । 
जब उसके शरीरम गन्दगी रहती है-भगवान्‌ कहते हँ--हमारी 
लापरवाही है- क्यों गन्दगी आयी हमारे भक्तके शरीरमें ? अपने 
हाथसे उसको धोते है, पोंच्ते है । "कोटि विप्रवध लागि जाह 
आये सरन तर्जाह नहि ताहू ।' ठेसा भगवानूका स्वभाव है । 


"यत्करोषि'- जो करते हो । यहु मत देखो क्या करते हौ । 
जो तुम्हारा भोजन है वहो भगवानूको अपित करो । नदींतो 
भोजन करनेके बाद भी अपित कर दो कि यह्‌ मने खाया, उस 
समय भूर गया था | 


जो करते हो, जो खाते हो, जो हवन करते हो, जो भी हवन 
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करते हौ, जो तपस्या करते हो, वह॒ करनेके बाद सही । भगवद्‌- 
अपंण कर दो, यहमेरा नहीं । शुभागुभफकेरेवं मोक्ष्यसे कर्मबन्धनैः।' 
यह जो कर्मोका बन्धन है, यही सुख या दुःखरूप फल देनेवाला है । 
कमकि बन्धनसे छूट जाओगे तव कटोगे कमं मेरा नहीं । 


हते हे उचूटी करते समय आदमीसे जो गलती होती है 
उसकी जिम्मेवार सरकार है । उचूटी करते समय अगर कोई मर 
जाय तो सरकार मानती है कि उचूटी करते हूए मरा है, यह तो 
हमारा है। उसके परिवारका पालन-पोषण करते हं । पेन्शन 
मिलती है । जो अपना कर्म, अपना भोग, अपना दान, अपना 
होम, अपनी तपस्या करनेके बाद भी भगवानूको अर्पित कर दे, 
उसको भी गुभाशुभ फलसे मुक्त कर देते हँ ओर संन्यास्ीको जो 
फल मिलता है, वहो फल, जेसे संन्यासी कर्म॑बन्धनसे छ्टता है, 
केसे वह्‌ भी कर्मवन्वनसे चूटता है गृहस्थकमं करनेवाला । परन्तु 
संन्यासी त्याग करके दूटता है ओर गृहस्थ भगवानूको अपण 
करक छूट जाता है । 


जो समपंण है वही संन्यास है, जो संन्यास है वही समर्पण है । 
संन्यासयौगयुक्तात्मा--वल्कि संन्यास भगवानुके लिए हमा कि 
नहीं हा इसमे शंका रहती है । पर यह तो संन्यासयोग है । 
समपंणयोग है । क्योकि इसमे भगवानूका स्मरण है, भगवानुका 
स्फुरण है । इसमे भगवानुका उद्देश्य है । यह भगवानुकी ओर 
मुह करके किया जाता है, इसलिए योग हो जाता हे । संन्यासयोग- 
गक्तात्मा विमुक्तो मामुपेष्यसि- सारे कर्मबन्धनसे मुक्त हो करके । 
मुक्त माने संसारको तलाक देना। इसका नाम है संन्यास, विनिर्मुक्त | 


फिर बोले भाई एकसे तो मुक्ति हई कु मिरे तव ना ! 
“मामुपेष्यसि ।' मे मिलगा । संसारसे होगा तलाक भौर मिलेगा 
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भगवान्‌ । कमं करते हुए हौ जायगा । यही गीताकी विरोषता है । 
(सव॑कर्माणिः सारे कमं करो--कुवंचचपि न लिप्यते । गीताकी 
विशेषता दहै । कमंको दृडाकर्‌ भगवान्‌को गीता नहीं मिलाती है । 
कमं करते हुएको गीता भगवानूको मिलाती है । क्या पक्षपात्त 
करते हो ? भगवान्‌ पक्षपाती-"आयंसमाजी तो भगवार्को 
पक्षपाती नहीं मानते -आयंसमाजी तो मरवानूक्रो न्यायकारी 
मानति ह-तव भगवान्‌करे पास जानेकी जरूरत ही क्या? 
यमराजके द रवाजेपर चके जानो । आपको न्याय मिक जायगा । 
इतना पाप, इतना पुण्य, इतना नरक, इतना स्वर्ग--न्याय करनेके 
लिए तो यमराजह। भगवान्‌ तो पतित-से-पतित्तको, नीच-से-नीचको 
उठाकर अपने हृदयसे ल्गानेवाटे ह । भगवानुके पासं क्षमाहं। 
भगवानके पास दया है । भगवान्‌ कानून बदल देते हं । तो यह्‌ 
पक्षपात क्य! ? 


समोऽहं सर्वभूतेषु न मे दे ष्योऽस्ति न श्रियः 
ये भजन्ति तु मां भक्त्या मिते तेषु चःप्यहस्‌ ५ 


"समोऽहं सव॑मूतेषु'-आपके कामको वात सुनाता टं । भगवान्‌ 
कहते हैमे सवे हं, सको देखता हूं, न मेरा किसीसे देष हं 
त राग है । श्रीडृष्णने तो महाभारत युके अन्तमे जव परीक्षितका 
जन्म हुमा तो वे मृत थे--अश्वत्यामाके अस्त्रसे ग्व ध । हाय-हाय 
मच गयी कि कौरव-पाण्डव वंशका अन्त हज । श्रीक्रष्णको मालूम 
हुजा तो अपने-आप वहाँ आये । उन्होने हाथ उठाकर सवके बीचमें 
कहा-यदि कौरव-पाण्डव युदधमें किसके प्रति मेरे मनमें विषमता 
आयी न हो, मेरे मनमे समता बनी रही हो, रागदेष न रहा हो तो 
मेरे इस समत्वके बर्पर यह्‌ मरा हुभा वालक जीवित हो जाय । 
तुरन्त परीक्षित जीवित हो गये । 
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भागवतमें तो कथा है कि गर्भमें प्रवेदा करके रक्षाकी। 
महाभारतम कथा है कि अपने समत्वके बल्पर श्रीकृष्णने रक्षा की । 
“समोऽहं स्व॑भृतेषु'--भगवान्‌ सवमें सम है । न उनको किसीसे 
देष है ओर न किसीसे राग है । यह्‌ भगवानूका स्वरूप है | 


उड्यावावाजीके पास दौ भगत आये दोनोमें लड़ाई हो 
गयी थी । एक कहता था- महाराज बडे निष्ठुर है, एक कहता 
था, बडे दयालु हैँ । बोठे महाराज आप ही निणंय करो | आप 
दयालु हो कि निष्ठुर हौ । वे बोले देखो, मेरा स्वरूप ॒निष्टुर है, 
ओर मेरा स्वभाव दयालु है । स्वभावमें दया है ओर स्वरूपम 
असंगता है । तो भगवान्‌ भी अपने स्वरूपम सम ह, रागद्वेष नहीं 
है, सवके अन्दर ह, एक सरीखे है, सवको जीवन देते है, सवको 
ज्ञान देते है, सवको सुख देते हैं । सबमें रहते हँ । परन्तु विष 
कहाँ होता है? ये भजन्ति तुमां भक्त्या-जरा प्रेम जोड़ो 
उनके साथ । 


जेसे कल्पवृक्षमें दरवाजा बन्द किसके लिए नहीं है | सवके 
लिए खुला है । पर उतके नीते जाकरके, उससे कटौ हमको हीरा 
चाहिए, मोती चाहिए, हमको वैकुण्ठ चाहिए, हमको ज्ञान 
चाहिए-- नीचे जाकर, उसका आश्रय लेकर मागो तो कल्पवृक्ष 
जो मांगोगे सो देगा । वहां जाना किसीके लिए मना नहींहै। 
वहां आयं भी जा सकता दै, अनायं भी जा सकता है । कल्पत 
जेसा स्वभाव है, जो उनके आधित हुआ, उसका परम कल्याण, 
परम मंगर है । 


अव मयि ते तेषु चाप्यहम्‌"--पर ध्यान दो । भगवान्‌ कहते हैँ 
"मयि ते--उनका आधार मं हं । मयि माने मुह्में । भक्त कहाँ 
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रहते ह ? भक्तके सर्व॑स्व भगवान्‌ हँ । भगवानसे पुषछो कि महाराज 
आप कहाँ रहते हो ? तो बोले तिपु चाप्यहम्‌! मेरे आधार भक्त है 
ओर मेरे सव॑स्व भक्त हैँ । भक्तने कहा-मेरे आधार, प्राणाधार 
तुम, भे तुममे रहता हुं-ओौर मेरे रहनेके किए दुनियामें कोई 
जगह नहीं है । मने कोई घर नहीं बनाया | मतो तुम्हारे घरमे 
रहता हूं । तुम्हारा होकर रहता हूं । यहाँ क्या हुजा ? परस्पर 
आधार-माधेय भाव हौ गया । भक्त है आधेय ओर भगवान्‌ है 
आधार ओर भगवान्‌ है आधेय ओर भक्तटै आधार | भक्तके 
हृदयमे भगवान्‌ रहते है ओर भगवानूके हृदयमें भक्त रहता है । 
यह्‌ बात भागवतमें बहुत साफदै। मेरे हृदयका नामदहै साधु, 
सन्त, भक्त । साधुके हदयका नाम है भगवान्‌ ओर भगवानुके 
हृदयका नाम है साधु । भक्तका हृदय क्या है ? पोस्टमार्टम करके 
देखलो, उसमे भगवान्‌के सिवाय ओर कुछ नहीं है जौर भगवाननूके 
हृदयमें क्या है ? देखो, निरीक्षण करो-भक्तके सिवाय ओर 
कुछ नहीं हे । 

अनेक स्थलोपर भगवानूने स्वयं कहा है-भक्त लोग मेरे 
सिवाय ओर किसीको नहीं जानते है ओर मँ भक्तके सिवाय ओर 
किसीको नही जानता हूं । 'हम भक्तनके भगत हमारे, सुन अरजुन 
परतिज्ञा मेरा" एक बार बोल दो। भगवान्‌ बोलते ह--'अह्‌ं भक्त- 
पराघोनो।' दुर्बासाजी, मे भक्तके पराधीन हूं । मेँ तो भक्तोका गुलाम 
हुं । मेरे अन्दर स्वतन्त्रता ताहैही नहीं ओर भक्त मेरे सिवाय 
दूसरी किसी वस्तुको जानता ही नहीं है। इसलिए भगवानुने 
कह दिया--यदि मेरे भक्तन हों तो मेँ स्वयंको भ रखना पसन्द 
नहीं करता हुं । कभी-कभी साधु रोग भी कह देते हँ । यदिहम 
न होते तो तुम्हारी क्या गति होती ? बोलो, कौन पूछता तुमको ? 
सन्त रामके पूत है राम सन्तके पूत" सन्त न होते जगतमें तो 
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ईङ्वरका क्या होता कि उसके पत जहाँ है वही रहते । सन्तोने ही 
भगवानूको निराकारसे साकार वनाया। वेकुण्ठसे धरतीपर 
ले आये । जिनका किसीसे सम्बन्ध नहीं है, उनको सम्बन्धी बनाया । 
यह्‌ तो सन्तोकी महिमा है । मयि ते तेषु चाप्यहम्‌ ।' बोटे वावा 
दुराचार देखते हो कि नही, जाति देखते हो कि नहीं ? अव 
अगले जो शलोक आते हँ, उनमें यह्‌ वात है । हम आचरण भी नहीं 
देखते ओर जाति भी नहीं देखते । “अपि चेत्सुदुराचारो भजते 
मामनन्यभाक्‌ । आचार नहीं देखते | "क्षिप्रं भवति धर्मात्मा" आचरण 
नहीं देखते, देर नहीं लगाते ओर जाति नहीं देखते । 
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प्रवचन ‡ १० 


मगवानुने कहा कि जो जिसकी आराधना करता है, वह्‌ 
उसीको प्राप्त करता है ओर इसी न्यायसे अपना भी वणन कर 
दिया, जैसे देवाराधन करनेवाला देवताको प्राप्र होत्ता है, वैसे दी 
मेरी आराधना करनेवाला मुज्ञे प्राप्त होता है । न्यायतः संगत है 
परन्तु दोननोमे वड़ा अन्तर है । देवता लोग तो पूजाकी सामग्री 
देखते है कि हमारी पूजा-पत्रीमे यह क्या ख्गा रहाहै। जैसे 
देवतासे हम पांच खाल चाहते है ओर पांच रुपयेका लड्ड्का भोग 
ख्गादेते हं। तो वह॒ हिसाब-किताब देखता है । देवताओंको 
गणित, व्यापार मालूम है । उनको वेद-मन्त्रका उच्चारण चाहिए । 
उनको विधि-विधान चाहिए ओर वे पूजा तो पहले लेलेतहै 
ओर उसका फल कमो, अपनी मौजसे देते हँ । न्याय यही है कि जो 
भगवानूकी आराधना करे वह॒ भगवानुको प्राप्त हो | 


क्या यही बात भगवानुके बारेमे भो सोची जाय ? उन्दने 
देवताओसे अपनी विलक्षणता बतायी । देवता अमर ह--अमौर 
छोग उनकी उपासना करते ह । अमर है, अमीर है, उमराव हें । 
अभेरिका--अमीरोका निवास स्थान है । भगवान्‌ गरीवोंके लिए 
है । अमीरोके हौ भगवानु नहीं ह भगवान्‌ गरीबोके भी हैं। 
जिनके पास कोई सामग्री न हो वे वया करं ? देलो गरीवोकी चेवा 
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स्वीकार करनेके लिए्--पत्रं पुष्पं फलं तोयं 1 "यान्ति मदा- 
जिनोऽपि माम्‌" में थोडी आपत्ति आयी थी, जो आक्षेप आया था, 
उसका समाधान करनेके किए । इसको आक्षेपिकी संगति बोलते हँ । 
तुम भी देवताओं जेसे हो, ना-ना, मँ देवताओं जेसा नहीं हूं । 
“पत्रं पुष्पं फलं तोयं यो मे भक्त्या प्रयच्छति ।' वस्तुकी कीमत 
नहीं है । कीमत है भक्तिकी । कितना प्रेम--पतं' एक तुलसीका 
पत्ता, पुष्पं" एक जंगलमे-से तोडकर राओ एूर । यदि कोई 
माक्कि दहै, ततो उसकी अनुमति लेकर ही फर, फू, पत्ता चुनना 
चाहिए या कीमत देकर ठेना चाहिए, स्वयं पेदा करना चाहिए । 
पर यदि कोई वनमें फूल, फल ल्गा हुमा हो तो वहसि ठे लेना 
चाहिए 1 क्योकि वह्‌ तो भगवाद्कादै। तो प्त्रहो, फूल दहो, 
फल हो ओर नहीं तो पानी तो वहता ही रहता है । अपने पीनेके 
लिए मिक्ता है, तो भगवानुको पिलानेके किए क्या पानी नहीं 
मिलेगा ? अव यह्‌ है कि भगवान्‌ सवके साथ अदनामि शब्दका 
प्रयोग करते है । अक्नामि माने खाता हूं । थोड़ाहौतो आप 
उसको नाइता वोर्ते हैँ । नारितं-अरितं पणं न भवति ।' 
यह्‌ पुरा भोजन नहीं है । अधूरा भोजन दै । परन्तु भगवान्‌ कहते 
है कि मै मोजन करता हं । यह प्रेमसे दे रहा है । क्या है ? सुनते 
है विदुरकी पत्नीने केला, नहीं, केलेका छिलका खिाया था 
भगवानुको । पत्र पुष्पं भो नहीं था वह्‌ तो त्याज्य अंश था | 


महाभारतमें एेसी कथा नहीं है पर भक्तमालमे यह कथा है । 
फल, फल, पानी, "तदहं भक्त्युपहृतमदनामि ।' हमको बचपनमें 
साधुओओमें बहुत श्रद्धा थी । पन्द्रह-सोलह्‌ वषंके थे तो कई बड़ मस्त 
महात्माजके पास गया । उन्होने इलायची उठाकर दे दीतो 
विना छीर ही खा जाता था । एक दिन किसी महात्मने पिस्ता 
दे दिया तो एसे ही मृंहमे र्‌ दिया-तव उन्होने ॐटा--बोले, 
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नहीं यह छिलका कहीं लेमे, कलेजेमें जाकर नुकसान पहंचावेगा, 
एसे नहीं खाना चाहिए । 


प्रमे, श्रद्धामे, वस्तुका विचार नहीं होता । भगवान्‌ भी प्रेम- 
मुग्ध अवस्थामे ही रहते हूं । "पत्रं पुष्पं फलं तोयं यो मे भक्त्या 
प्रयच्छति ।' तदहं भनतयुपहृतमदनामि प्रयतात्मनः । वस्तु नही 
देखता है कि वह्‌ कितनी कीमतकी है, कितनी बदिया है, करसि 
लायी गयी है, कितने श्रमसे उत्पन्न हुई है, देवता यह्‌ है कि यह्‌ 
पूजा करनेवाला प्रेमसे कर रहा है कि नहीं ! ओर प्रयतात्मनः" 
का अथं है उसमे कोई स्वार्थं नहीं है। उसका मन उसके हाथमे है । 
तो यह बात हुई कि भगवान्‌की पूजाम वस्तुका महत्व नहीं है, 
प्रेमका महृ्त्व है । अव यह्‌ देवताकी पूजा नहीं रही, पितरकी पुजा 
नही रही--यह भगवानूकी पूजा है, विलक्षण हो गयी । 


अव यज्ञम यह्‌ बात है। “यान्ति मद्याजिनोपि मां ।' प्रश्न यह्‌ 
उठा कि क्रियाविरोषको धमं कहते है। जव शास्त्रोक्त कर्म, शास्रोक्त 
रोतिसे शास्वोक्त अधिकारी, शास्त्रोक्त समयपर करता है तव यज्ञ 
सम्पन्न होता है । यह गीताको विशेषता है । इसमे तो ब्राह्मणादि 
अधिकारको अपेक्षा है कि ब्राह्मण करे, वेदमन्त्र पटे यह भी 
जरूरी नहीं है । मूर्वो वदति विष्णाय धीरो वदति विष्णवे । 
विदान्‌ वदति विष्णवे |' पण्डित बोलता है तब "विष्णवे नमः" 
बोरुता ह ओर मूखं बोलता है तो 'विष्णाय नमः' बोलता दै। 
अशुद्ध हो गया । ना-ना- प्रेमे कहीं अशुद्धि होती है ! दोनोका 
समान फक मिलता है । 


भगवानूको व्याक्ररणका उतना ज्ञान नहीं है, जितना हमारे 
पण्डित ोगोने व्याकरण जोड़ा है । भगवानुका तो स्वाभाविक 
व्याकरण है । भागवतमें किला है “वयांसि तद्व्याकरणं विचित्रं ।' 
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भगवान्‌का व्याकरण क्या है ? चिडिया । जो चिडिया तरह्‌-तरहकी 
बोली वोलतौ है ओर उनकी जो भिन्न-भिन्च प्रकारकौ आकृति- 
प्रकृति होत्तौ है, यही भगवानुकरा नाम-हूप व्याकरण है । चिड़योकी 
वोीका नाम व्याकरण दहै ओौर उनकी जो आछृति दहै वह्‌ 
रूप--व्याकरण हं । व्याकरण माने वििष् आकृतिका सम्पादन 
“व्याकरणं । उसमें मन्त्रकी जरूरत नहीं है । अधिकारीकौ 
मावद्यकता नहीं है । क्रियाविशेष कि एसी वेदी वनामो ओौर 
ठेखा स्थान हो ओर वसन्तमे अग्न्याधान करो | यहु सब कुछ 
नहीं । सारी क्रिया ही भगवानुके प्रति अर्पित होनेसे धमं हो जाती 
है । "यत्करोपि'-- यज्ञम क्रियाविदे है ओौर भगवद्‌-समपंणमें 
क्रियाविशेषका समपंण नहीं है । 


यत्करोषि यदश्नासि यजुहोषि ददासि यत्‌ 1 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदपंणम्‌ ॥ 
लुभाश्युभफलेरेवं मोक्ष्यसे कमंबन्धनः । 
संम्यासयोगयुक्ताट्मा विमुक्तो मामुरेष्यसि ॥ 


"यत्क रोषि- भगवान्‌ सव क्म॑को वात करते हँ । भगवान्‌ 


श्रीकृष्णे ( भगवान्‌ तो आदरवाचक शव्द हे ) श्रामानू कृषणने-- 
श्रीमती भगवद्गौता ( जैसे स्त्रीक नामके साथ श्रोमती जोत है 
जौर पुरुषके नामके साथ श्रोमान्‌ जोडते है । वैसे भगवान्‌ भी 
विलेषण शब्द है, कहीं-कहीं संजञाके अथे प्रयोग होता है ) ने क्या 
किया, मन्दिरम-से तो भगवानुको निकाला ओर 'सरव॑भूतषु 
मद्‌भावम्‌' कर दिया | 


भगवान्‌ कहाँ है ? सबमें ह । सडकपर है, घरमे हं स््रीमे है, 


पुरुषमें ह । परमेश्वरको तो निकालकर सबमे रल दिया ओर 
धर्मक्रो यज्ञशाकामे से निकालकरर--'यत्करोषि यदङनासि लौकिक 
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मपिः--जो कुछ लौकिक कमं करते हो, परिवारके लिए करते हो, 
धनाजंनके किए करते हो--“यत्तरोषि ।' ओौर पहटेसे ख्याल नहीं 
है-यह भगवानुके लिए है । करनेके वाद ही बोल दिया श्रीकृष्णापंण- 
मस्तु । ब्रह्मण्याधाय कर्माणि'का अथं है करि पहले परमात्माका 
ध्यान रखकर तव कमं करो । इससे भगवान्‌ प्रसन्न होगे कि नहीं । 
ओर “यत्करोपि'का अथं है-जव कमं हो जाय तभो, पहले करो 
तो दहुत वद्या 1 परन्तु कमं हो जावे तो | 'यत्कतरोपि ।' शुभाुभ 
भगवानूकौ अपित करे-अशुभ कंसे करेगे ? नुभाशुभफलेरेवं 
मोक्ष्यसे कम॑बन्धने'से कमंका क्या रूप हो, यह्‌ बन्धन भी नहीं 
लगाया । यत्‌ किद्छित्सामान्यं करोपि ।' जो कुछ तामान्य कमं 
करते हो, सो सव । 


यदद्नासि--जो समयपर मिक गया ओर भोजन कर रहे 
टं | मगवान्‌ने दिया--याद आजाय । भगवान्‌ ही भीतर वैठकर 
भोजन कर रह टं यह्‌ स्मरण हो जाय। अहं वैद्वानयो 
भूत्वा 1' भगवान्‌ शहद भी तो खाते हं। पञ्चामृतमें शहद 
पड़ती है । आपको मालूम है, शहद कंसी चीज है ? न मालूम 
टो तो अच्छा दै) उसका भी भगवानुको भोग लगता है। 
“यददनासि यज्जुहोषि" आप ह्वन करते है ? ब्रह्म हवि है । जो 
दान करते हो-दान अपनी सन्तुष्टे किए होता है । देनेवालेको 
सन्तोष होना चादिए । जिसका दिया जाता है, उसका सन्तोष 
यदि देखोगे तो एक-एक व्यक्तिकी इतनी मांग होगी कि आप 
सवंस्व दे करके भी उसको सन्तुष्ट नहीं कर सकोगे । इसक्िए दान 
टै तो बाह्य-वाहरी घमं, परन्तु आत्मतुष्ि लिए होता ह । उससे 
अपनेको सन्तोष होना चाहिए, हां हमने ठीक किया । अधिकारी 
कौन दहै ? उसका मालिक है वही अधिकारी है । धन न तुम्हारा 
दै, न जिसको दे रहे हो उसका है । वह तो जिसका है, उसीका है । 
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"यत्तपस्यसि कौन्तेय'- जो आत्मसंयम करते है, अपनी 
इन्द्रियोको संयममें रखते हैँ । आत्मसंयमरूपी तपस्या । तत्‌ कुरुष्व 
मदर्पणम्‌" वह्‌ भगवानूके प्रति अर्पित हैँ । हमने एक महात्मसे पृछा 
था | उन दिनों मै १८-१९वषंका था । गंगा किनारे बड़े मस्त महात्मा 
रहते थे । उन्होने एक दिन उस समय पुच लिया कि क्या चाहते 
हो ? मैने कहा हमको भगवानूके प्रति समर्पित कर दो, शरणागत 
कर दो । हम भगवान्‌के प्रति शरणागत हौ जायं, समर्पित हो जायं 
यही चाहते हँ । वे बोले तुम भी सोचकर आभो कि एेसी कौस-सी 
वस्तु ह जो भगवानुको समपित नहीं है? धरती भगवारूको हे । 
पानी भगवानुका ही है । पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, जका सव 
परमात्माका स्वल्प है । क्या है एसा जो भगवानुका नहीं हे । 
कठ आकर बताना समपंग करवा दूंगा । २४ घण्टे तक म सोचता 
रहा--जव मन ही भगवानूका ह तो शरीरकी माटी किसकी ? जव 
पानी भगवाचका तो शरीरका पानी किसका १ जव आग भगवान्‌क्रीः 
है तो शरीरकी गरमी-टेम्परेचर करसि आता है ? म गया उनके 
पास ~ महाराज नहीं मिले। देलौ अ समपितका भ्रमटै। यहं 
अपनी वृद्धिका दोषहै किहम किसी वस्तुको भगवानुकी नहीं 
समन्षत ह । 

यह्‌ बिलकुल पवक्री वात है कि सिवाय भगवानुक्रौ वस्तुक ओर 
दूसरे किसीको कोई वस्तु नहीं है । मे आपको क्या अर्त कर्‌ ? 
"लुभाशुभफरंेवं'-वाले छोटी चीज अर्पित करेगे तो पहले प्रजन 
थाकरि शायद न खाये तो भगवानूने प्रतिज्ञा कर ली कि खाते 
ह । अच्छा छोटी वस्तु दे, छोटा कमं दे, थोडा भोजन देँ तो इसका 
फल भी छोटा होता होगा ? वोटे भगवानुके पास तराजू तो 
है ही नहीं। 

रामानुजसम्प्रदायमें वरबर मुनि हृए है-उन्होने क्ल्कार 
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दिया है--तुमको पुण्यका साक्षात्कार हुभा है ? तुमको पापका 
साक्षात्कार हज है ? क्यातुम जो पापपुण्य मानते हो उसको 
भगवान्‌ भी पाप-पुण्य मानते हँ ? अरे तुम अपनी आंख भगवानुके 
साथ मत जोडो-विचार करके देखो ये भगवानुको सृष्टि कसी 
दिखतो है ? अपना स्वरूप दिखाती है-तो तुम भगवानुकी गरणमें 
हो कि नहीं ? तुम क्या दिखते हो ? अपना स्वरूप दिखते हो । 
भगवान्‌ तो हमको अपना मेँ मानते हैँ । हम ही भगवानुको अपनेसे 
अलग मानते हूं । जो भगवान्‌की हृष्टि है वही हमारी दृष्टि हे । 


जो थारी राय सो म्हारी राय-ेसे बोलो भगवानूसे । तव तो 
तुम्हे कभी दुःख नहीं होगा गौर जव तुम कहोगे कि तुम्हारी राय 
अलग, हमारी राय भल्ग, वस जहां भगवानूसे मतभेद हुजा, 
जीवनमे दुःख आया । जीवनम दुःखका एक ही कारण है 
भगवानूसे मतभेद । भगवान्‌ किसको पापी मानते हं? किसको 
पुण्यात्मा, मालूम है ? हम अपने ही एक हाथको पापी माने, एक 
हाथको पुण्यात्मा मानें--यह्‌ कैसे हो सकता है ? 


-शुभाशुभफलरेवं मोक्ष्यसे कर्मबन्धनः ।' यह्‌ कर्मका बन्धन है 
सृष्ट ओर इसीमे तुम्हारो मान्यता है, इस कम॑का फल यह्‌ है 
इस _केमका फल यह है । भगवान्‌ अमेरिकन काननको मानते 
ह कि यूरोपियन ? किस संविधानके अनुसार वे  पापुण्यका 
निर्णय करते हैँ ? उनके पास जो संविधानकी पुस्तक है वह्‌ किस 
राष्ट्री है ? किस जातिको है ? किस आचायंकी है । यह आचायं 
ता सव वादमें षेदा हुए--तो भगवानुके पास वह्‌ पोथी नहीं रही 
होगी जो इन लोगोने बनायी है । उस समय मनुकी पोथी काँ 
थी ॥ जेमिनिकी पोथी, कुरानशरीफ, वारईविरु कटां थी- ये तो 
वादमें बने । इनके पहले जो भगवानुका कानून है, उसका 
१५८ | 
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साक्षात्कार किसने किया ? वतायें तो सही ! भगवानूका कानून 
-विचित्र है । सबको अपने मेके रूपमे अनुभव करतें] सृष्टिक्या 
दै ? यह्‌ तो उसकी कविता है 1 


भगवान्‌ अपना ही भिन्च-भिन्न नाम वनाते हें : विलक्षण, 
विलक्षण नाम रखते है मौर मौजमे अकेठे गाति है, जो गाते जाते 
है सो वनता जाता है । “संन्यासयोगयुक्तामा'- देखो सवं कर्मपिंण 
हो गया इसमे, सवं कमं त्याग हो गया--विमुक्तो मामुपैष्यसि ।' 
मुक्त हो गये ओर भगवत््रात्ि हो गयी । भगवानुकी प्राप्ति मरनेके 
बाद होती है, यह्‌ कुकल्पना है । भगवानुकी प्राप्ति इसी समय हो 
रही है । खुली ओंखसे देवलो । अव एक वाति आयी कि नहींजी, 
हमतो पापी ह । अच्छा तुम पापी मानते हो तो मानो, तुम्हारी 
इच्छा, तुम्हारे मुँहमे घी-शव्कर । हेम तुम्हारी वात मान लते हैं। 


कर सुनाया था । थे भजन्ति तु मां. भक्त्या मयिते तेषु 
चाप्यहम्‌" । मयि ते--उ्तका आधार म हुं ओर तेषु चाप्यहम्‌ भौर 
मेरा आधारवेहैं। माने मेरे दिलमेवेह उनके दिल्में मेहं 
मनकी उपाधि हौ हमको भगवानुसे अङ्ग करती है । यह्‌ डिग्री 
रग गयी । एक आदमीको परे रायवहादुखकौ पदवी मिली । फिर 
राजाबहादुरकी पदवी मिली । पहले पद्मश्री मिली तो फिर 
पद्मभूषण मिल गया 1 भरे वावा डिग्री दो हुई, आदमी दो 
थोडे ही होगा । जादमी तो एक ही दहै । यही आदिम हे । भगवानुने 
अपने सरीखा बना दिया--आदिम है यह्‌ आदमी नहीं है- 
मान्यता ही तो दै । बोके-ये भजन्ति तु मां भवत्या ! मुञ्मे भक्त 
ओर भक्तमे में । 


मक्तके बिना भगवान्‌ कहा ? यदि ईशितव्य नहीं होगा तौ 
ईर्वर कहाँ होगा ? अच्छा, हम पापीह। पापी हो तो पहले 
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छँ सबसे बडा पापी कौन है ? भगवानुने कह दिया (अपि चेदसि 
पापेभ्यः" सब पापि्योको इकटा करो ओर उनमे-से कटो कि यह्‌ 
छोटा पापी, यह्‌ वड़ा पापी--यह्‌ सबसे वड़ा पापी ! "पापकृत्तमः 
पापकृत्‌ पापकृत्तर॒पापृ्तमः'--बोल, हमारी नाव तुम्हारे 
किए किनारे र्गी है। आयो वेठ जाओ । सकोच हौता ह महाराज, 
हम पापी है-नावपर कंसे चदृगे । छोड दो सकोच । नहीं, हमसे 
नदीं भाया जाता--तिषामह्‌ समुदधर्तामे आकर तुमको उटाता 
हूं ओर दोनों हाथसे पकड़कर हृदयसे लगाता हूं । ओ मेरे प्यारे 
“सवं ज्ञानप्लवेनैव वृजिनं सतष्यि<' । साराका सारा पाप तुरन्त 
भस्म हो जायेगा । पापका समुद्र वहता रहं जायेगा नीचे ओर तुम 
तर जाओगे | ऊपर आजायगे । 


जिसके पास वस्तु नहीं है, उसके लिए भी भगवान्‌ हँ । जिसके 
पास विधि-विधान नहीं ह्‌, उसके पास भो भगवान्‌ हँ ओर जिसके 
पास पुण्य कमं नहीं है, पापको पूजी है--मगवान्‌ महापतितपावन 
है-जो पापीको अपना नहीं सकता, जो नीचे भिरे हुएक्रो उठ 
नहीं सकता, जा पिडे हृएको अगे बढ़ा नहीं सकता, जो भृले 
एको रास्ता वता नहीं सकता, वह्‌ धमं नहीं होता, उसका नाम 
धमं नहीं है । उसका नाम भगवान्‌ नहीं है । यदि पाततको पावन 
न करदे तौ भगवान्‌ कैसा ? “अपि चेत्सुदुराचारः' भगवान्‌ कहीं 
आचार देखते है ? 


आपने सुना होगा- पूतना राक्षसी, कंसप्रेरिता रुधिराश्षना 
वाघातिनी मौर हिसासे हृदय भरा हृ ओर जहर लगा हुआ । 
भगवाच्के पास गयी तो उन्हे कुछ दिखा ही नहीं । यह्‌ राक्षसी 
हैकि क है कि हिसिका है, कुछ नहीं । क्या दिखा ? 
बच्चेको वया दिखता है--आप जानते हँ ? माका दूध दिखता है । 
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वह्‌ एेसी वाणी नहीं बो सकता है 1 बार-बार दुहराते हैँ । मेरे 
हूदयमें एक ऋण एसा बैठ गया है, जो अव खटकता है । 
भगवान्‌की आंखोमें ओंम आजाते हँ । हमारे उपर ऋणदहै, ऋण 
है, ओर बढता जा रहा है । उसका व्याज भो बढता जा रहा है । 

यह ऋण मेरे हृदयम बढ रहा है । बढता जा रहा है । ओर 
मेरे दिल्से एक क्षणके लिए भी अलग नहीं होता। मेरे लिए 
द्रौपदोकौ पृकारना पड़ा । क्योकि मेँ दुर था । द्रौपदीक्रो अपनी 
रक्नाके लिए मुन्ञे पृकारना पड़ा--मे पहरेसे सावधान नहीं था । 
हते द्रौपदीपर संकट गया ओर मुञ्चे पकारना पडा, यह्‌ 
ऊपर कजं हो गया है । भगवान्‌ हमेशा तेयार रहते हँ | चक्र 
हाथमे है, भक्तका कोई दुरसे संकट दिखायी पड़ तो चक्र फेकरकर 
उसको मार दं । ओर निकट कोई संकट आजावे तो गदा हाथमे 
है, गदासे मार दें । ओर हमारे भक्तकी जीत तो होगी ही, इसके 
लिए, विजयघोषणा करनेके लिए शंख रखते हे । 
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यों देखो ध्रुवके सामने भगवानु प्रकट हुए तो उसके मनमें 
इच्छा हुई कि भगवानुक स्तुति करे । पर ध्रुवको कु ज्ञान तो 
था नहीं । स्तुति केसे करे ? तो तुरन्त शंख केकर श्रुवके कपोलमें 
स्पर्शं कर दिया ओर जहां शंखका स्पशं हुमा, ्रुवको तत्त्वज्ञानी 
स्फूति हौ गयी । तो यह योश हुआ । माने ध्रुवके पास जो साधन 
नहीं था वह्‌ साधन ध्रुवको दे दिया । 


स्वायम्भुव मनु थे । भागवतमं कहा है कि एकान्तमे जाकर 
उपनिषद्का जप कर रहै थे । क्या जप कर रहे थे, 
आत्मावास्यमिदं स्व॑म्‌-ईशावास्यं को आत्मावास्यं । असुरोने 
देवा किं अव राज-काज छोडकर ये तो जपे, तपमे, ज्ञानमे ल्ग 
गये तो अब इनको चलकर मार डे। भौर जो असुरोने उनके ऊपर 
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धावा किया स्वयं शंख, चक्र, गदाधारी भगवान्‌ उनके सामने प्रकट 
हुए । जैसे भक्त छोग भगवान्‌का भजन करते है वेसे भगवान्‌ भी 
भक्तोका भजन करते हं । सेवा किसकी बड़ी ? जीवकी सेवा वड़ी 
है 1 क्योंकि जिसके पास अनन्त धन-राशि हो वह यदि किसीको 
हजार, दो हजार, दस हजार दे दे तो उसमें कुछ विशेषकी वात 
नहीं है । परन्तु जिसके पास एक ही रूपया हो ओर वह्‌ अपना एक 
रुपया ही दे दे तो उसकी विरोषता होती है । धनकी अधिकता या 
त्यूनतासे दानका महत्व नहीं होता है । प्रीतिको अविकतासे, 
भक्तिकी अधिकतासे दानका महत्व होता है । जीवके पास थोडा-सा 
साधन है 


स्तोत्रम एक बात कही कि हे प्रभो, यदि ब्रह्माजी ओरमें 
दोनों तुम्हारी स्तुति करने खगे तो आप किसके ऊपर पहले प्रसन्न 
होगे ? निणंय करो 1 मे जानता हूँ कि ब्रह्माजीकी आयु वड़ी लम्बी 
है, कल्पस्थायी है, शक्ति बहुत है ओर ज्ञान बहुत है, वे भापकी 
स्तुति करने ल्गेगे, तोवे तो न जाने कितने कल्पतक करते 
रगे ! लेकिन मे तो अल्पनज्ञ हूं, अल्पायु हं, अल्पदाक्ति हं, अल्पज्ञान 
हँ । जव मेँ स्तुति करना प्रारम्भ करूगा तो थोड़ी देरमे ही बेहोश 
होकर गिर पड्-गा । तब मे जानता हूं कि माप ब्रहयज्ञानीको उठाने 
नहीं दौड़ गे, मुञ्ञे उठानेके लिए दौड़ पड़गे । 


देखा यहं बेचारा तो थक गया--तो तुरन्त अपनी गोदमें 
ले लेगे । क्षेमं वहामि' | भगवान्‌ अपने भक्तका जो योगक्षेम है 
उसको सेवककी तरह्‌--जेसे अपने स्वामीकी वस्तु लेकर पीटे-पीछे 
सेवकं चरता है । स्वामीकी पोटली किसके हाथमे ? बोले सेवकके 


हाथमे । पर यहां उल्टा है । सेवककी पोटली स्वाभीके हाथमें । 
“योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ।' 
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अब प्रदन हुमा दूसरोका भजन तो करते हैँ न! रोग सिपाहीसे 
हुत उरते हँ । यदि सम्राट्‌ देखे कि ये कोग सिपाहीसे बहुत उरते 
हँ तो सिपाही महाराजके सामने डरता है । महाराज समक्षते हैँ 
कि यह्‌ हमारा सिपाही है, इसलिए लोग उरते हैँ न ! यदि इसके 
पास हमारी वर्दी न होती, हमारा चपरास न होता, हमारा चिल्ल 
इसके पास न होता तो इससे रोग उरते क्यों ? 


रोग तो समन्ते है कि देवता लोग अलग हं। ये विभागाध्यक्ष 
है । एक-एक विभागके अध्यक्ष-जैस्े एक-एक प्रान्तके गवनंर होते 
है, जैसे एक-एक प्रान्तके मुख्यमन्त्री होते है-जैसे ये स्वास्थ्य ` 
विभागके ह, ये विधि-विभाग है, ये शिक्षा-विभागके वंस ही 
देवता लोगोंकी भी मिनिस्टरी अलग-अलग होती है। यही 
देवताओंका पृथकत्व है । ओर सम्पूणं विश्वका जो सम्राट्‌ है, वह 
एक परमेद्वर दै । 


येऽप्यन्यदेवता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः \ 

तेऽपि सान्नेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूदंकम्‌ 

अहं हि सवंयज्ञानां भोक्ता च प्रभुरेव च । 

न तु सासभिजात्ति तत्वेनातञ्च्यवन्ति ते \\ 
कभी-कभी फोन आता है ओर मेरे साथके कोग अपने-अपने कामें 
संरुग्न रहते हँ तो मेँ उठा छता हँ । हमको धुमाना तो नहीं भाता 
है--अभी तक किसको अपने हाथसे घुमाकर फोन नहीं कियाहै, 
लेकिन ये लोग॒ जव नहीं रहते हँ तो मै उठा लेता हं जवं 
उढाता हूँ तो कहते है, अमुकको बुला दीजिये--जव वे आते 
है तब कते द--हमारी स्वामीजीसे वात करा दीजिये । अच्छा 
कभी-कभी टसा हआ है-आपलोगको आश्चयं होगा कि मेने 
पुछा कि आखिर क्या काम है ? बोले स्वामीजीसे बात करना है-- 
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मेने कहा, मँ ही स्वामीजी हं । तो बोरे तुम जूठ बोरते हो । तुम 
स्वामीजी नहीं हो । येप्यन्यदेवता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 
तेऽपि सामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूर्व॑कम्‌ ।' कोई कहता है-देखो 
यह वात स्वामीजीको मालूम न होने पावे । किन्तु वह तो 
मुञ्ञे मालूम पड़ जाती हे । वे मुञ्चे बता देते हं । अन्य-अन्य देवताके 
जो भक्त होते हैँ, भक्त नहीं समजते ह कि ये भगवान्‌ हँ । भगवदूवुद्धि 
उनकी नहीं होती । ओर सम्भव ह देवता भी न समञ्च कि मेरे 
अन्दर भगवान्‌ है । वे अज्ञान होते ह, जिनको पूजा-पत्री ज्यादा 
मिलने लगती ह वरे थोडे अभिमानी हो जाते हैं । 


आप देखते है--इन्द्रको भेट-पूजा कायदेसे मिलने र्गी तो 
उन्होने कहा- नहीं ईद्वर कुछ नही- मे ही परमेदवर हं । मौर 
जब भगवान्‌ने उनकी पूजामे वाधा डाली तो असुर हौ गये--देवता 
नहीं रहे-असुर हो गये । अन्य देवताकी भक्तिमे दोष कहाँ 
आया ? एक तो भक्तके हृदयमें जो अन्य वुद्धि हैया दूसरा कोई 
है--ओर देवताके हृदयम यह्‌ बुद्धि यी कि मँ दूसरा कुछ हूं । 
मक्त श्रद्धा तो है, छेकिन भगवानूका यह स्वभाव है-देखो भाई 
हम तो पह्चानते नहीं हं । यह्‌ भक्तकी पूजा है । यजमानके हृदयमें 
भगवान्‌ वंठते हूं । अन्तर्यामी ह मौर वे कहते हहे यजमान, जव 
मै तुमको पसन्द कर रहा हु" । तुम मेरे बडे प्यारे हौ । इसर्िए 
तुम्हारे हासे कोई एेसा काम कराना चाहता हँ जिससे तुम मेरे 
पास आजाओ । 


जिस चेतनको भगवान्‌ पसन्द करते है, यह्‌ मेरे पास अवे, 
उसके हरयमे शुभ प्रेरणा देतेह । उसके मनमें अच्छे कामकी प्रेरणा 
देते हँ । ओर उधर इन्रके हृदयम बेढ जाते है । पहले तुमने बड़ी 
सेवाकी दहे तो यह्‌ जो बड़ी पुजा मिकती है वह तुमलेखो।तो 
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उधर यजमानके हृदये प्रेरणा देनेवाले वटी आहुतिके दाता ओर 
वही आहुतिके भोक्ता । “अहु हि सर्वयज्ञानां भोक्ता'--इन्द्र हृदयं 
ओर श्रभुरेव च' यजमान हृदय । यजमानके हृदयम प्रेरणा देनेवाला 
मे| दोनो मेरी रीलादहै। दो कहाँहै? नतु मामभिजानन्ति 


तत्तवेनातश्च्यवन्ति ते । वे मूञ्ञे पह॒चानते नहीं ह । न तु मामभि- 


जानन्ति'--आत्मरूपसे, ब्रह्मल्पसे-दोनोमें मुद्चको नहीं देखते हे । 


यह मेरा आदं हौ उनको व्युतिका--च्यवनका कारण है । 


आप किसीकी भी पूजा करे, पीपलकी पूजा करे, गायकी 
पूजा करे । पिकी पजा करे, पत्नीकी पूजा करे, मांक पूजा करे, 
वेटेकी पूजा करे, स्वामीकी पुजा करर । परन्तु आपके हृदयम 
अगवद्वुद्धि वनी रहै । यदि भगवद्वुदधि बनी हुई है तो आपकी 
पजामें कोई बरुटि नहीं ओर भगवानु साक्षात्‌ उसको ग्रहण कर रहे 
हे । एक बहुनजी हँ वस्बरईमे । वे खानेको मीटी-मीटो चीज लेकर 
आती हमे उनको चिढा देता हँ कि तुम मेरे लए नहीं लायीहो 
मेरे पास जो तुम्दारे भाई साहब रहते है उनके लिए रायी हो । वे 
घरकी वनी हई मीटी-मीटी चीजें खायेगे, अगर मेरे लिए खाना 
होता तो तुम नमककी चीज लातीं । उसके संकल्पम सचमुच उसके 
माई ही रहते ह, मेँ नहीं रहता हूँ । परन्तु उनको क्यो खिलाती 
है--इसदिए कि हमारे साथ रहते है, हमारी सेवा करते ह, हमसे 
प्रेम करते हं। 


न च सासभिजानन्ति तत्वेन अतस्ते भवन्ति । 
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अम्ब त्वामनुसन्दधामि भगवद्गीते भवदेषिणौम्‌ । 
भगवानुने कहा कि जो भगवत्‌-भावको नहीं जानते हं ओर 
अन्य भावस्ते मेरी उपासना करते है हृदयम श्रद्धा भी हो- वे 
आराधना तो मेरी ही करते है, परन्तु वे विधिको नहीं जानते हे । 
मर्यादाक्रे अनुसार, कायदेके अनुसार हमारी आराधना नहीं 
करते हैं | 


कल शलोक आपको सुनाया था--चेप्यन्यदेवता-भक्ताः अगले 
रलोकमे कहते है अहं हि सवंयज्ञानां भोक्ता च प्रभुरेव च | 
जितनी भी आराधना होती है, उसको पानेवाला भी महु 
भोगनेवाला भी मे हं ओौर उसका प्रेरक भी भै हूं । परन्तु करनेवाले 
मन्ञे पहचानते नहीं, इसलिए च्युत हो जाते हैं । 


_ आप भगवानकी वातत समज्ञनेके लिए पहले भपनेको समञ्च ले । 
जसे कोई आदमौ है। वह्‌ आपका कार्यकर्ता है । वह्‌ बहुत बद्धिया है । 
अपने सभी काम करता है। उसे दी आखकी सेवा | वह॒ ध्यान 


रखता है कि हमारी आंख अच्छी रहै, स्वस्थ रहे, प्रसन्न रहे, उसमें 
दोष-निवारक ओषधि 


डालता है, उसमें गुणवर्धक ओौषधि डालता 
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है, सकन अन्य अद्धोंकी उपेक्षा कर दी । आपका जो एक मालिक 
है, वह्‌ केवल ओंखवाला हौ नहीं है, उसके जीम भी है, उसके कान 
भी दै, उसके हाथ भी है, उसके पांव भी है । एकं इन्द्रियको यदि 
हम टोक रखनेकौ कोशिश करें ओौर दृसरी इन्दरियोको, भूल जायं 
ओर मालिकिको समक्न ही नहीं ओर डव्टर हमारा एक रोग 
देखकर टे दवा दे दे कि उसकी जो प्रतिक्रिया हो वह्‌ शरीरमे 
दूसरा रोग पैदा कर दे । एक रोगकी दवा करे, एक अद्खको पुष्ट 
करे जर टूसरेको कमजोर बनादे तो इसमे माल्किपर नजर तहीं 
है केवल अद्धपर ही नजर है । क्योकि माल्किके तो दोनों ही अ्ध 
है। जो एक-एक देवताको आराधना करनेवाले हँ वे सब देवताभोके 
जो मालिक है, भगवान्‌ हँ, उनकी सेवा, उनके सुखपर ध्यान नही 
रखते द, वे तो जपने सही--असली माल्किके विरुढ ही काम कर 
वस्ते हें । 

आपने सुना होगा -किंसीके घरमे गुरुजौ आये, दो भाई थे । 
उन्टोने उनके पाँव वाट व्यि । दाहिना तुम्हारा, वायां मेरा । जव 
रातको सेवा करने रुगे तो एक पांव दूसरे पाँवपर आगया--वोठे 
रामराम यह तुम्हारा पांव हमारे पावपर क्यो चढता है? उस 
पावको ए चपत लगा दिया । दसरेने इण्डा लाकर दूसरे पांवपर 
मार दिया । यह्‌ है अनजानकी सेवा 

अनजान लोग जो सेवा करते ह उसमें भो दुःख पर्चा देते है। 
हमारी जीभकी तो सेवा की कि हमे खूब स्वाद्‌ आजाये । जीभकी 
तो सेवा होगी पर पेटका क्था होगा ! हार्टका क्या होगा? 
डायविटीजका क्या होगा ? पल्सका क्या होगा ? समग्र मरगवान्‌को 
दृष्टस हमारी सेवा होनी चादिषए्‌। एकांगी सेवा नहीं होनी चाहिए । 
फल भी वया मिकेगा ? "यान्ति देवव्रता देवान्पितृन्यान्ति पितृत्रताः। 
यदि पीतु-पीतृ बोकेगे तो कभी संस्छृतमें श्लोक बनाना हो, तो वह्‌ 
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अशुद्ध हो जावेगा । वयोकि पितम 'पि' हमेशा ल्घु ही होता ह 
गुरु नहीं होता पीतृ बोक्गे तो पी गुरुहो जावेगा। ये जितने 
"पी" वाले अक्षर ह उनका गुरु नहीं होता है । रघु रहता <॥ 


अब यह है कि आपका संकल्प क्या है ? देवता भी भगवानुके 
एक अङ्ख हँ । पितर भी भगवान्‌के एक भद्ध है । ये सम्पूणं भूत भी 
भगवान्‌के एक अङ्ख हँ । एक-एक अद्खकी आप पूजा करे ओर जो 
अङ्गी है उसको भूल जाये । जिसके ये सारे अद्ध ह, उसको भूल 
जाये तो एक-एक विभागका जो अध्यक्ष है, उसकी तो सेवा पुजा 
हई परन्तु जो सव विभागोकी देवभाल करनेवाला है, मालिकि है, 
उसकी सेवा नहीं हई । "यान्ति मद्याजिनोपि मां जो भगवानुकी 
आराधना करते ह, उनको तो भगवानृकी प्राप्ति होती है । लेकिन 
जो केवल देवताकी आराधना करते है, ये विभागहुं। जैसे वरुण 
देवताको आराधना करते ह~ वे जल्के माछिकि हं । अग्नि देवताकी 
आराधना हुई, वे तापके मालिक हैँ । आप अग्नि देवताको प्रसन्न 
कर ले ओर वरुण देवताको प्रसन्नन करं तो आपको तापतो 
मिरु जावेगा लेक्रिन पानी नहीं मिलेगा । पानीका देवता भी प्रसन्न 
चाहिए । प्रकाशक्रा देवता आंखोमें रहता है सूयं-आप सूर्यकी 
आराधना करे तो आपको प्रकाश तो मिकेगा | परन्तु उसके लिए 
अभ्निभी चाटिए उसके व्यि ताप भो चाहिए । फिर वायुक्री 
व्यवस्था भी चाहिए । एरकण्डीरन भी होना चाहिए । वायुदेवता 
भी प्रसन्न ह, सूयं देवता भी प्रसन्न हो, अग्निदेवता भी प्रसन्न हों । 


यही सब देवता है । शस्त्रोमे, वेदोमे इन्हीको देवता कहा 
है 1 इनसे हमारे व्यवहारके सव काम चरते हँ । ऊर्जां क्से 
मिकङेगी ? विद्युत्‌ शक्ति कहसि मिकेगी ? या तो आपके पक्षे 
अग्निहो यातौ आपके पक्षमे सूयं हो । तब आप ऊर्जा प्राप्त कर 
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सकेगे । जल्से भी प्राप्तकर सकेंगे । इसका अर्थं हैकि समग्र 
दषस हौ हमको भगवानुकी आराधना करनी चाहिए । केवल 
एक-एक अद्खुपर ध्यान दिया-अच्र बहुत पैदा हुआ ओौर उद्योग 
मिट ये ओर उद्योगपर बहुत ध्यान दे दिया छृषि मिट गयी 

पहननेको कपड़ा चािए तो खानेको अन्न भी तो चाहिए न । 
ओर अन्न, कपड़ेपर ध्यान दिया, दवा मिलनी बन्द हो गयी । 
तो यह एक-एक देवताकी जो भाराधना है वह एेसीही दै। 
अस्विनीकुमारकी ओर अच ब्रह्मकी आराधना ट गयी । तो 
समग्र दृष्टस सव काम करना चाहिए--सांगोपांग हौ । 

इसके बाद--आप देवताके संकल्पसे करते दै, पितरके संकल्पसे 
करते ह, भूतके संकल्पसे करते हं या भगवानुके संकल्पसे करते 
ह । ब्रत माने संकल्प । आपके हृदयम संकल्प क्या हं ! देवताके 
किए दहै, पित्त कए है, मूतके च्एिदै या सवके अन्तर्यामी, 
सवम रहुनेवाटे, जो देवतामे भी हं उलके लिए हँ ? आपने पंखेपर्‌ 
बहुत ध्यान दिया ओर रोचनी देनेवाला बल्व वुन्च गया ओर 
बल्वपर बहुत ध्यान दिया ओर पंखा चना वन्द हो गया। 

तो आपको विजलीपर ध्यान देना चाहिए । बिजली वनी रहै 
वह्‌ अन्तर्यामी है । पंलेका अन्तर्यामी कौन है ? बोले विजली । 
बल्वका अन्तर्यामो कौन है ? बोले विजली । रेफ्रिजरेटरका 
अन्तर्यामी कौन है ? बिजली । आपके घरमे बिजली रहै तो ये सव 
काम ठीक-ठीक चेगे । इसी प्रकार यदि भगवानूपर हृष्टि रहे तो 
आपके सब अंग, आपकी सव इन्द्रिय, आपका मन ओर आपका 
समग्र विद्व ठीक-ठीक काम करेगा | क्योकि भगवान्‌ सम्पूणं 
विद्वके मालिक ट । सम्पूणं विश्वके संचालक ह, अन्तर्यामी हं । 

अब एक प्रदल यह उठा कि भगवान्‌ बर्हत बडे है तब तो 
अन्तर्यामी है मौर सव यज्ञोके भोक्ता, प्रमु, तो उनकी आराधना 
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थोडी कठिन होगी । छोटे-मोटे सिपाहीसे मिलना हौ तो चौराहेपर 
ही मिल क्ते ह । किन्तु गृहमन्त्रीसे मिलना हो तो उनकी इजाजत 
लेनी पडती ह । राषटूपतिसे, सम्राट्से मिलना हो तो कठिन पडता 
है। हमको दस वपं पहले एक उद्योगपतिने बताया था कि महा राज, 
हमलोगोका निच्चित है कि किसकी तनखाहपर दसगुना रिद्वत' 
दिया जाय तो वहु मान जायगा । यह्‌ तो पहलेको बात्त है । अव 

वह हिसाब शायद न हो ! इसलिए मे बताता नहीं हूं । अव बद्‌ 
गया होगा । जो जितना बड़ा होता है उसके यहाँ पुजा-पत्री बड़ी 
चाहिए । सो भगवानुको पूजा करना भी कहीं कठिन तो नहीं है ? 
तो वोले, नहीं वे पजाकरौ सामग्रीसे प्रसन्न नहीं होते। वे पूजा 
करनेवालेमे जो प्रेम है, उससे प्रपन्न होते दै । 


पत्रं पुष्पं फल तोयं यो मे भेदत्या प्रयच्छति । 
तदहं भक्त्युपहूतमरनामि प्रयतात्मनः \ 


एक पत्ता काफी है । तुकुसीदलमात्र-तुलसीका एक पत्ता 
भगवानुपर चढ़ा दो, भले तुम्हारे पास जकनटहो, गुडनदहो। 
हमरोगोके घरमे पहले भगवानूपर भोग लगता था, शंकरजीका 
भोग लगता था तो गुड़ ओौर अक्षत । ओर फिर बैँटताथा ता 
क्या खुशीसे हमलोग खाते थे । (आक-धतूर चवात फिर" । 
शंकरजोको तो आकका फू जो जंगलमें होता है वह॒ चता है । 
वेलपत्र चढ़ा देते ह । उनको चीज, वस्तु नहीं चाहिए । “नारायण 
मोहं वस्तु न चाहिए ।' 


वस्तु महत्वपुणं नहीं होती है, महतत्वपुणं होता है प्रेम । 
इसीसे भगवानुने कह दिया-पत्रं - पत्ता चढ़ा दे । (तुलसीदल- 
मात्रेण एक चुल पानी चढा दे । शिवपुराणमें एेसी कथा आयी 
है कि शिवरात्रिके दिन कोई चोर भगा ओर बेलके पेडपर चढ़कर 
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दपि गया । नीचे शंकरजीकी मूर्ति थी । रातको उसका पांव, हाथ 
कहीं लग गया ओर एक बिल्वपत्र टूटकर शिवजीकी मूतिपर गिर 
पडा | अरे, शंकरजी तो प्रसन्न हो गये । उसमें तो प्रेम भी नहीं 
था, अनजानमें | 
ये देवता लोग कुछ भोले भी होते हैँ । भगवानु एक मुग्ध 
राक्ति होती है । मुग्ध होनेकी शक्ति। अजामिलने नाम ल्या 
नारायण-अपने वेटेका | भगवान्‌ने कहा दौडो-दौडो-बचाओं 
इसको ! पाषंदोंने विनती कि महाराज, यह्‌ आपका नाम नहीं ले 
रहा है| अपने बेटेका नाम ठेरहाहै। भगवानुने कहा, चुप 
रहौ- नारायण नाम मेरा है कि उसके बेटेका है ? अनादि कारसे 
तो मेरा कन्जा है, नारायण नामपर-में पहटेसे मानता हूं कि 
नारायण नाम मेरा है ओर उसके बेटेका नाम तो अभी कक हभ 
है-दस बरससे, पांच वरससे--उसका नाम कंसे हुआ ? यह्‌ नाम 
तोमेरारै। येतो भोलेभाले होते ह । जो कुढ्जाको देखकर, उसके 
ऊपर मोहित हो जावे, उसको बहुत अकल नहीं चाहिए । वह तो 
योड़में ही रीज्चनेवाला है । भगवान्‌ प्रेमसे रीषते ह । 
“पत्रं पुष्पं फलं तोयं यो मे भवत्या प्रयच्छति ।' सर्वव सुलभ 
ह । (तुसीदलमात्रेण'-- भक्तवत्सल भगवानुने अपनी कमत वना 
दी । क्या कीमत है ? तुलसीका एक पत्ता-एक चुटू पानी । 
शिवपुराणमे तो एेसी कथा है कि एक जंगली आदमी था--किसीने 
कहा तुम शंकरजीको जल चाया करो | उसके पास वरतन नहीं 
था। हाथमे लेकर नदीमे-से जल ले चले तो बीचमें गिर जाये । फिर 
उसने कहा फि हाथसे जल नहीं पहुंचता है, तौ अपने मुहे नदौका 
जल छे ल्या ओर ठे जाकर रिवजीके लिद्खपर कुल्ला कर 
दिया । शंकरी बोटे-एेसा तो हमको कभी नहीं मिला । प्रसन्न 
हो गये उसपर । वे जूढा नहीं देखते । ये तुमलोगोंको जो पाप 
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"पुण्य लगते ह वे भगवार्‌को थोडे ही र्गते हं ! उनको नरकमें 
् ह्‌ 


जानेका डर नहीं | स्वगंका लोभ नहीं । उनको तो पाप लगत्ता 
नहीं है । पृण्यकी जरूरत नहीं है । उनको तो प्रेम चादिए । 


गरीव लोग वस्तुको कीमत देखते है--इन्दोने क्या दिया? 
जिसको कृ नहीं चाहिए, उसको प्रेम चाहिए प्रेम ! पत्रं पृष्पं फलं 
तायं यो मे भक्त्या प्रयच्छति }' कू नहीं होगा वावा घरमे-- 
पत्रहै ? नहींहै। पृष्पहै? नहींहै। फलद? नदीं है । अरे वावा 
पानी तो होगा । केवर पानी 1 भच्छा वह॒ भी अपना नतहींहै। 
पेडमे जो पत्ता लगता है या फुर ल्गता है या फल होता है वह 
किसी आदमीका लगाया हुजा थोडे ही होता है ? उसके तो माल्िकि 
वन वेठते हँ रोग । वह तो भगवानुका दिया हु है । बिलकुल 
आंटोमेटिक । कैलेमे हटवा भरकर आदमी थोडे ही भेजता है । 
हाथ लगाया नही--एेसी पेकिग--हल्वा--बिककूुल विगडता नहीं 
दै । यह्‌ आममें रस तुमलोगोने थोडे ही भरा ! हमने थोडे ही भरा 
है । हमारे वाप-दादाने भी नहीं भरा । वृन्दावनमें इसको व्याख्या 
गोपीके शरीरम ही सब होते है--समन्चकर करतेदं। योमे 
भक्त्या प्रयच्छति प्रेमसे हमको लाकर दे । हमारी चीज हमको 
दे। महाराज, यह्‌ आपकी चीज हमने बहुत दिनोसे, गलते 
अपनी मान रखी थी । त्वदीयं वस्तु गोविन्द'--जा कु मेरा है 
ओर जो कुछ मे हूं, सब तुम्हारा है । विनि कोक दिया, परलोक 
दिया गौर अपना भीदेदियाकि नाप लो यह्‌ भी तुम्हारा है। 


जव सव भगवानुका ही है तो उनको समपित क्या करना ? 
-संमपिति करना माने अपनी भूर मिटाना । भगवानुकी चोजक्ो 
हमने अपनी मान रखा था, अब हमारी भूक मिट गयी-बोढे 
महाराज, इतने दिन हम भूलमें रहे कि यह हमारा है । यह्‌ तो 
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तुम्हारा है । चाहे इस दुकानमें रखो, चाहे उसमें रखो । चाहे इस 
सुनीमके पास रखो, चाहे उस मुनीमके पास रखो । चीज तो 
तुम्दारी है । 

उदयपुरके राजा--राजा नहीं ह--दीवान हँ । महाराजा तो 
वहाँ एकलिग स्वामी हँ । एकलिग स्वामी वर्हे अधिपति हँ मौर 
वे तो दीवानकी तरह काम करते हँ । यो मे भक्त्या प्रयच्छति ।' 
क्षमा करो महाराज, हमने आपकी चीजको इतने दिनसे अपनी 
माना । आपकी चीज आप लो। (तदहं भक्त्युपहूतमदनामि 
प्रयतात्मतः' । नियमसे, निष्ठासे, अपने मनको वशमें करके, भक्तिके 
साथ भगवानुको दे दो। वोटे भगवान्‌ भूर जाते हक क्या 
करनेका है | एकन इत्रका फाहा दिया तो वह्‌ तो देनेवालेकी तरफ 
देख रहा था । असलमें दी हुई वस्तुका उतना महत्व नहीं है । 
देनेवालेका वहत महत्व है । जिसके हाथपर र्दका फाहा रखा 
था--उन्टोने पट महम डर दिया--यह्‌ भोलेपनका लक्षण है। 
भगवान्‌ बहुत मोक ह । कानून-कायदा भी नहीं देखते ह । यदि 
उनका भक्त आजाये तो सव कानून-कायदा ताकपर रख देते हं । 
यदि भगवाद्‌ कानूनके अनुसार ही भक्तके साथ व्यवहार करं तो 
भक्ति करनेकी क्या जरूरत ह ? दरवाजेपर लिखा--विना इजाजत 
अन्दर आना मना ह । अपनी पत्नीके लिए है क्या ? अपने आपसे 
इजाजत लेकर भीतर आये ? अपने बेटेके किए है क्या ? अपने 
सेवकके लिए है क्या ? अरे भाई, वह तो पराये रोगोके किए. 
कानून होता दै। 

परमात्मा स्यायकारी नहीं है । अपने भक्तका पक्षपाती है । 
इसीसे नाम भी भक्तका पक्षपाती है। शंकरजी प्रारब्धको भी 
मिटा देते हैँ । मगवानुका भोलापन क्या है ? उसपर आपका ध्यान 
जाये--भोखापन यह है कि पतरं, पुष्पं, फलं तोयं --कोई खानेकी' 
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चीज तो है नहीं जौर भगवान्‌ खानेवाके भी नहीं हैँ । यह्‌ बात 
वेदमे बिलकुल स्पष्ट है--जीवात्मा भोक्ता होता है ! भगवान्‌ भोक्ता 
नहीं होता । उसको भूख-प्यास नहीं रगती है । वह तो नहीं 
खाता है रेकिन जव अपने प्रेमी भक्तको देखते है, तो महाराज, 
भूखःप्यास न हौ तब भो ये छेकर खाते है, अपने प्रेमीके हाथसे 
भूख न होनेपर भी खालेते हैं हमरोगभी खालेते है, भके 
भूख न हो, भले सुचि न हो- कभी-कभी तो कड़वा भी खा लेते 
है । एक हमारे हरिवावाजी थे-एक सज्जन उन्हं निमन्त्रण देके 
भोजन कराने ठे गये । उनकी स्वरी गयी तो वह रसोई नही 
वना सकी । पतिने खाना अपने हाथसे बनाया । परन्तु धी- 
तेखकी पहचान नहीं थी, उन्होने एरंडके तेलमें साग वना दिया । 
जव बावाको परसा तो वे पहचान गये कि यह्‌ तो एरंडीका तेल 
दै । बोले कितना बनाया है भाई, बहुत बदिया साग है-महाराज 
खूब है आप॒ खूब खाइये । बोले का सारा-का-सारा ठेजा । आज 
तेरे लिए नहीं छोड़गे । सब खा गये । उसको पता ही नहीं चला 
कि हमने एरंडोके तेलमे वनाया था । अव जव जुलाव हुमा, रेचन 
हमा तो भगत _रोगोने पूछा--यह क्या हुभा ? बोले चुप रहो-- 
हमारा बहुत दिनसे मन था कि एकदिन जुलाब ठेगे, आज मिल 
गया । अपना प्रेमी--उसके हाथका महत्व है--उसके प्रेमका 
महत्व है । उसके कड्वाहट भौर मिटासका महत्व नहीं है । 


महात्माओंको अपने शरीरका भो ज्यादा महततव नहीं होता । 
वे सोचते है--इतने दिन जीकर हमने क्या किया, कि थोडे दिन 
ओर जीयेगे तो दुनियामें ओौर कु कर खगे । अपने शरीरकी भी 
कीमत नहीं होती है । उनकी दृष्टि ही अरग है। तो जव सव 
महात्माओंका महात्मा है, जो भगवान्‌ है तदहं भक्त्युपहूतम- 
स्नामि- भूर गये कि हमारा तो आज निजंल ब्रत दै-कोई 
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प्रमारंजायातो खाने लगे-अरे बावा तुम तो निजंल ब्रत रखते 
टो- कभी कुछ खाते ही नहीं हो । विना खाये-पिये चमकते रहते 
ही । बोले नहीं भाई, भक्तिका--ग्रीतिका स्वभाव ही यहहै कि 
प्रियतम अपने-आपको भी भृ जाता है । 


तदहं भक्त्युपहूतमरनामि प्रयतात्मनः ॥ 
यत्करोषि यदहनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदपंणम्‌ ॥ 
शरुभा्युभफलेरेवं मोक्ष्यसे कर्म॑बन्धनेः। 
संन्यासयोगयुक्तात्मा विमुक्तो मापूुपेष्यसि ॥ 


यत्करोषि, यदङनासि- आपका ध्यान खींचते हं । “साध 
सावधान- दीजिये अवधान ।' हमारे जब साधुरोग वत्ते ह तो 
उनमें यह बोला जाता है । साधु सावधान, दीजिये अवधान । 
इधर अपना ख्याल, तवज्जुह्‌, ध्यान दीजिये । गीतामें दो-तीन 
जगह यह्‌ वात कहो गयी है कि हम कमं करे तो भगवदपंण- 
बुद्धिसे करें तव वह॒ कमं हमारे अन्दर पाप-पुण्य नहीं क्गावेगा । 
पहलेसे संकल्प करलं कि यह्‌ कमं भगवान्‌ अपनी प्रेरणासे ही 
करवा रहे ह। देखो कोई हमसे जवरदस्ती काम करावे, उण्डा ठेकर 
कंहे- यह्‌ काम करना पड़गा ओर हम भयभीत होकर करलं 
तो स्वयं करनेपर जितना पाप होता है, उत्तना विव्य होकर 
करनेपर पाप नहीं लगेगा । यह्‌ तो आप जानते ही हैँ । उन्होने 
स्वयं संकल्प करके क्रिया कराया । 

पहर कमंको ब्रह्मम रख रो ओर आसक्ति छोडकर करने 
जाओ, फिर पाप नहीं ल्गेगा--मयि संन्यस्य कर्माणि" । अध्यात्म- 

द्विसे सारे कमं भगवानूको अपित कर दो ओर फिर करते जाओ 

तो तुम्हे पाप-पुण्य नहीं लगेगा । सव जगह वही है । ये तु सर्वाणि 
कर्माणि'-- वहां सब जगह यहं बात है कि पहले संकल्प करो 
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अपने मनमें कि यह्‌ कमं भगवानुकी प्रेरणासे, भगवानुके लिए, 
भगवानु रहकर मेँ कर रहा हूं । यहाँ बिलकुल अद्भूत दूसरी 
वात है--यहां एसा है कि करनेके लिए पहर आपको भगवानूकीः 
याद बिलक्रुक न रही हो, लौकिक स्वा्थंसे करने र्ग गये। 


अपने स्वार्थके लिए, अपने मोगके किए काम कर रहेहैं। 
पहलेसे संकल्प नहीं है । करते समय याद नहीं है । न भगवानुकी 
प्रेरणाका अनुभव किया, न करते समय भगवानूका स्मरण ओर 
कमं-निर्वाहु हो रहा है। कमं पूरा भी हो गया ओर पुरा करनेके वाद 
श्रीकृष्णापंणमस्तु' एक वार हदयस निकला । पहले तो याद नहीं 
थी भाई! करते समय भी याद नहीं थी पर अब आगया तो वोले-- 
श्ीकृष्णापंणम्‌ अस्तु 1' हे भगवान्‌ | न मे कर्ताहं ओर न 
यह्‌ मेरा है । करनेके वाद भी । 


भगवानुको अपने जूठेका भोग लगता ह । संस्छृत भाषामें एक 
ग्रल्थ ह प्रेमपत्तनम्‌ । इसके कर्ता एक महान्‌ विद्टाच्‌ हुए है उनकी 
रचना है । भगवानु कहते हँ मे ही उच्छिष्ट हूं । मक्तोने मुज्ञे चाट- 
चाटकर जूढा कर दिया । “उच्छिष्टं ब्रह्म'--सव पेदा होते ह, सब 
मरते हँ ओर भगवान्‌ वचे रहते है इसलिए उसका नाम उच्छिष्ट 
है । बोले उच्छिष्ट म हो हुं-पहले महात्मा लोग भगवाच्‌को जूढा 
भोग नहीं लगाते थे । जव ब्रजमें भगवान्‌ आये तो उन्होने कहा 
कि ये बात रही जायेगी "ये यथा मां प्रपद्यन्ते जो सुज्ञे जसे भजे, 
म उसी प्रकार उसका भजन करता हँ । भक्त लोग बोकेगे कि, यह्‌ 
केसी रही-हम तुम्हारा जूटा खायं ओर तुम हमारा जूढान 
खाओ । बोरे ला मेया-मेरे प्यारे भाई ङा] 


मँ जव संन्यासी नही.हुमा था । एक महात्माके साथ भोजन 
करने बेखा । वे भगवानुको अपण करके, तुलसी डालके, पानी 
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केवल दूध दिखा, जह्र वगेरह्‌ कुछ दिखा ही नहीं । कुव्ना दिखी, 
रूप आदि कुछ नहीं दिखा । यहांतक कि उद्देश्य भी नहीं दिखा 
कि यह्‌ किसके किणि है। वह तो कंसके लिए था, जो कुछ 
उसके पास था ओर वह॒ कंसकी सेविका थी | अरे यह्‌ तो बड़ी 
स्वामिनिष्ठा है । कंसकी सेवा बहुत कर चुकी । तुम्हारी जेसी 
सेविका तो हमारे घरमें चाहिए । 


अनजानमें अमृत पो लिया--अमर हो जायेगा कि नहीं? 
अनजानमें श्रीरृष्णसे प्रेम हौ गया । आचार नहीं है, ज्ञान नहीं है, 
जाति नहीं है । परन्तु भगवान्‌से प्रेम है । मेरे तो गिरिधर गोपाल, 
दूसरो न कोई। साधुरेव स मन्तव्यः" । आपसे कते हँ कि आप भी 
उसके आचारका मत देखिये, आप भी उसके निरचयको देखिये । 
भक्ति संकल्प-प्रधान नहीं है । भक्ति क्रिया-प्रवान नहीं है-भक्ति 
उद्देदय प्रधान है । किसके लिए कर रहा है ? (कस्म देवाय" यहाँ 
कस्मेका अर्थं है किसके लिए--उसका निरय, सर्वोत्तम निश्चय 
है । भगवान्‌ व्यवसायत्मिका बुद्धिकी पसन्द करते ह | अन्यवसाय 
नही, उसने निश्चय कर लिया है । भजन्त' मजन माने प्रमपुवंक । 
अपने चित्तका सर्वतोमुखी प्रवाहं भगवानुमे लगा है । आगे भगवान्‌, 
पीछे भगवान्‌, दाहिने भगवान्‌, बाये भगवान्‌ । ब्रहयवेदं विर्वमिदं 
वरिष्ठम्‌ । पापी भी आपका भजन करनेका निरचय करे तो कु 
देर तो लगेगी ? क्षप्र-चुटकी बजाते ही, तत्काल पापी हो गया, 
धमत्मिा । धर्मात्मा होना कोई कम तकटीफदेह नही है ॥ मच्छर 
मर जाय, चींटी पावके नीचे आजाय--आगके सामने वेठकर होम 
करना पड़े तो धमनुषठान करते-करते भी हाथ तो जलते ही ह| बोले 
नहीं, एेसा नहीं, बादमें शान्ति मिलेगी--बादमं ध्मत्मा होगा-- 
ठेसा नही, तुरन्त हो जायगा धर्मात्मा । यह मरनेके बाद धम॑का 


[ १६१ 
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फल नहीं । श्वच्छान्ति निगच्छति । उसी समय उसको शार्वत 
शान्ति मिलेगी । 


बोले-अजुंन, सुन एक बात ! मेरा दोस्त है । जसे आजकल 
यार-यार करके बात करतेहैँन। मित्रहोतो गारी देकर भो 
बातत करते है- सुन अजुन, जरा कान इधर दे-तु प्रतिज्ञा करले, 
(त्वं प्रतिजानीहि" तुम प्रतिज्ञा करो- मे क्या प्रतिज्ञा करं? 
बोल, ^न मे भक्त प्रणद्यति'--श्रीकरष्णके भक्तका कभी नादा नहीं 
होता । यह्‌ प्रतिज्ञा कर । में प्रतिज्ञा नहीं करूंगा, तू कर । अरे 
बावा करले न यार! काहेको हिचकता है । बोले तुम्हीं क्यों नहीं 
कर ठेते ? मेरे सिरपर बोज्च क्यों डालते हो ? देख बातत यह्‌ है कि 
मे तो प्रतिज्ञाकर चुका हं कि महाभारतःयुद्धमे कोई शस्त्र नहीं 
ग्रहण करूंगा । सो अभी तो युद्धका प्रारम्भ है, दो-तीन दिन वाद 
मुञ्चको शस्व उठाना पड़ेगा, हमारी प्रतिज्ञा टूट जायगी तो 
दुनियामें विख्यात हो जायगा कि भगवान्‌ अपनी प्रतिज्ञाके पक्के 
नहीं हँ । प्रतिज्ञा करते है, तोड देते हैँ । यदि रामचन्द्र हों तो 


जात दूसरी है । 


कृष्णने कहा कि हमारे बारेमे थोड़ी बदनामी है गौर आगे 
ओौर होनेवाटी है । सहाभारतमें भगवानुने अपनी प्रतिज्ञा तोड़ 
दी- क्यों ? भीष्मकी प्रतिज्ञाकी रक्षा करनेके किए । भीष्मकी 


प्रतिज्ञा थी--आजु हौं हरि सों शस्त्र गहदहौ- महाराज आप 


अपनी प्रतिज्ञा तोड़ देगे ? हा, लेकर चक्र दौड-रथका पहिया । 
जसे सिह क्षपटता है हाथीपर वैसे ज्ञपटे । धरती काँपने लगी । 
वाणीदेवी काँपने लगीं कि अपनी वाणीस श्रीकृष्णे प्रतिज्ञा की कि 
मे शस्त्र ग्रहण नहीं करूंगा ओर वे हमारा तिरस्कार करके दौड़े 
थरथर कापने लगी, भव हमारी मर्यादा क्या रहेगी ? पीताम्बर 
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गिर पड़ा । श्रकरष्णने एक परदेसे अपनेको ढक रखा था। पीताम्बर 
उनके ऊपर परदा है । बोके बडे सम ह-वड़े सम हैं| कौरव- 
पाण्डव दोनों सम हँ--यह्‌ किसका पक्षपात नहीं करते है । वे पीले- 
पीले पीताम्बरसे टके हुए थे अपनेको । पीताम्बरने कहा कि अव 
जाओ, बेपरद हो गये तुम 


गतोत्तरीय'--यह अन्धी आंखोसे भी देखनेकी चीज है । इसके 
लिए बाहरकी आंखकी जरूरत नहीं है । यह्‌ आत्मा प्रजञानेतर है । 
उपनिषदुमें कहा--गप्रज्ञाकी आंख है । बोले देख भाई--मेरी प्रतिज्ञा 
जव लृटो होगी तो मे अव प्रतिज्ञा करूगा उसको लोग ङ्ूठो मान 
टेगे | इसलिए तु कर ले प्रतिज्ञा--'न मे भक्तः प्रणश्यति । ओर 
“वुद्धिनाशात्‌ प्रणर्यति'--वृद्धि भगवान्‌ हैँ । शुद्धि तु सारथि 
विद्धि'--यह्‌ सारथिके रूपमेँ कौन वेठा है ? वुद्धि दहै। किसी 
मजहवमे वृद्धिका इतना आदर नहीं है । बुद्धियोगात्‌, बुद्धियोगात्‌, 
बुद्धियोगात्‌" । न मे भक्तः प्रणद्यति'--मेरे भक्तका प्रणा कभी नहीं 
होगा । "तस्याहं न प्रणद्यामि-स च मे न प्रणयति ।' वह मेरो 
अखसे ओञ्चल नहीं होगा ओर मेँ उसकी आंखसे ओञ्चर नहीं होऊंगा। 


'प्रणद्यति'का अर्थं है-आंखसे ओ्ञर होना 1 जब कोई चीज 
नहीं दिखती है तो मरती तो नहीं है पर हम समञ्षते है, मर 
गयी 1 एक घडा फूट गया, हमने कहा-घड़ा फूट गया, मर गया, 
पर मर नहीं गया, माटीका एक कण भी नष्ट नहीं हुमा । माटीका 
जितना वजन था उतना ही वजन बना रहा-माटी-माटीमे मिल 
गयी ज्यो-की-त्यो । घडा मरा कहाँ ? कोई नहीं मरता । मेरा भक्त 
हो जाओ तब इसका पता चलेगा । भगवान्‌ भक्तको देखते हँ । भक्त 
भगवानूको देखता है । दोनों दोनोको देखते है । 'विष्णोस्तत्‌ 
परमं पदम्‌ ।' 
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अब जातिकी बात करते ह-मानेजो कमंसे नीचै, जो 
वस्तूसे रहित है, जो कमंकाण्डसे रहित है, जो पापी है, फिर बोले 
नहीं, नही, अब आओ सबके लिए दरवाजा खुला है । भगवानूका 
द्वार कभी किसीके लिए बन्द नहीं होता । ममां हि पाथं व्यपाधित्य 
येऽपि स्युः पापयोनयः ।' पापयोनि माने जो कृत्ता है । कृत्ता भी 
भक्त होता है | भगवानूका आश्रय ठता है । 


हमने भक्त कुत्ता देखा है । ग्वाछ्यिरके पास एक सन्त रहते 
थे--उनके यहाँ एक कृत्ता था । उसको एकादशीका ज्ञान था । 
एकादशीके दिन जब जबरदस्ती रोटी दी-वह नहीं खाता था। 
हमने फलाहारी कुत्ता भी देखा है 1 वे मोसम्बी, अनार खाते ह । 
कीतंनमे नाचते देखा है । ताल्से अपना पांव हिलाता था । साप 
भी कथा सुननेके लिए आते हं । प्रवचन सुननेको साप भी जाते हैं| 
ये जा जन्तु-विज्ञानके विद्वान्‌ हं, ते है, इनके अन्दर समज्ञ 
सव होती है, वे केवर हमारी वाणी नहीं बोल सकते हैँ । केवल 
भाषाका ही अन्तर है| 


कृत्ता भी समज्ञता है किमेरी तारीफ हो रहीदहैकिमेरी 
निन्दा हो र्ही है । गीध भी भगवान्का भक्त है -शूकरयोनि वा ।' 
सुनते ह, तोता, कोवा भी भगवानुके भक्त होते दँ । गाथ, हरिण 
पेडपर रहनेवाटी चिडिया भी भगवानुक्रौ भक्त हँ । असलम सब 
जानमे, अनजानमे “मम वतंमानुवरतन्ते ।' भगवातुकी सेवा सवके 
दारा हो रही है । “स्त्रियो वैश्यास्तथा शद्राः"-जो भगवानू-विमुख 
स्वरी ह, जसे पूतना है, कुब्जा है । वैश्य, जो अपने व्यापारे 
अनुसार लोगोके काममें आनेवाली चीज- चाहे अच्छी हौ चाहे 
बुरी- व्यापार करते है । पापयोनयः ओर साथ-साथ "तेऽपि 
अपि"-दूद्रा-जो छोटे-छोटे काम करते हं । राजाकी आज्ञासे 
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जल्लाद फांसी देता है, उसमें उसको पाप लगेगा ? निष्ठाके साथ 
आज्ञाका पालन करता है, संबिधानका पालन करता है | वहां 
पापका प्रह्न क्या है? "तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌ |' यदि उनके 
हदयमे भगवानुकौ भक्ति है तो उनको परागतिकी प्राप्ति होती है । 
कि पुनर्ब्राह्मणाः पुण्या' जिनका हृदय पवित्र है, ब्रह्मि, राजि 
है, जिनके हृदयम भक्ति है, उनका क्या पुना ? 


एक ब्राह्मण है । वारह्‌ पुण्योसे युक्त है--स्वाध्याय, तपस्या 
एकान्तसेवन, सब हं उसके अन्दर-परन्तु भगवानुसे विमुख है । 
बोले भाई, उस ब्राह्मणसे तो वहु चाण्डाल बदा है जो भगवानुके 
प्रति समपित है । यह मागवतमें इलोक है । प्रह्वाद-स्तुतिका है । 
जिसको जीभपर भगवानूका नाम है-भगवानृका नाम लेकर 
पुकारे ओर ताप, यमदूत, नरक, स्वगं, पुनजंन्म उसके पास आयं ? 
यह्‌ कंसे हो सकता है ? उसको कोटि-कोटि यज्ञका फल मिक्ता है। 
यह्‌ मगवानूकी सुगमता है । "तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌।' उनके किए 
भी द्वार खुलाहै, वे भी आयं । आओ भाई, यहाँ किसीके ठिए 
राक-टोक नहीं है, यह्‌ तुम्हारा अपना धर है, कोई पराया धर 
होता तो यहाँ कोई कानून लगता, कोई रोक-टोक लगती, यह्‌ तो 
तुम्हारा अपना घर है । आओ-आो हमारे पास आयो । 


सस्मना भव मद्भक्तो माजी मां नमस्करुर । 
मामेवेष्यसि युक्त्वेवमात्मानं मत्परायणः ॥ 
अपने मनको देखो । मेँ हँ तुम्हारा मन । अहमेव मनौ यस्य । 
मेही जिसका मन हूं--समान अधिकरण, जब अख बन्द को 
जरा गरदन ज्लुकायी, कौन दिखता है ? हमारा भन दिखता हैः 
ठीक है तुम्हारा मन भँ हं कि नहीं ? मेही तो तुम्हारे अन्दर मन 
वनकर बेठा हुआ हूं । तन्मे सनः। 
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मद्भक्तो भव--मुकसे प्यार करो । अपना मनन्‌, विचार मुञ्चको 
दे दो, यह्‌ हुजा मन्मना भव । ओर भक्ति माने प्रीति प्यार) 
अपने विचार हमको दे दो ओर अपना प्यार हमको दो । मदाजी- 
अपना कमं हमको दो । बोर वावा--कुछ दिया छया नहीं जाता,. 
अच्छा हाथ तो जोड़ो, नमस्कुरु । हमारा सिर भी नहीं घुकता, 
कई लोग एसे होते दै । बिल्कुल टृ होते है, ्ुकनेका तो नाम ही 
नदीं आता । सिर नदीं ज्ञुकता है, हाथ नहीं ज्ुकता है 1 हमको 
तो डौक्टरने बताया कि यदि आप साष्टंग दण्डवत्‌ रोज किसीको 
करते होते तो बरसों पहले आपके दाथकी दवा हो जाती । 
भगवानने कहा--अच्छा, सिर तो लुका लिया करो, वोले यह भी 
नहीं बनता है बाबा ! कौन साष्टंग दण्डवत्‌ करे । कौन सिर 
लगाव धरतीमे। हाथ, पाँव, छाती, घुटना कगावे धरतीमें -यह्‌ सब 
उपद्रव हमसे नहीं बनता हे । 


एकवार श्रीकृष्णके सामने क्लुकना दस अश्वमेध यज्ञके बरावर 
होता है । दस अख्वमेध यज्ञ करो फिर जन्म होगा लेकिन एकवार 
श्रीकृष्णके सामने नम्र हो जाओ, स्लुक जाओ, अपना दिल नस 
हो जाये, हृदयम कोमरुता आजाय--बस, चट गया संसार ! यह्‌ 
तो कठोर हृदयके लिए संसार ह, कोमलं हंदयके लिए संसार 
थोडे ही होता है । कोमल हदयको तो भगवान्‌ पसन्द करते है 
इसका कोमल हृदय है, कीं संसारमें फं जायेगा । आओ-आभओ' 
हमारे साथ जुड जाओ । जिसका हृदय कोम होता है, वह 
संसारमें कहीं भी सिच जाता है, किसी भक्तके रंगमे रग जाय, 
किसीके साथ चिपक जाय तो भगवानूने कहा-यह्‌ तुम्हारा नमन 
जो है यह्‌ नमक हमको पसन्द है । 


नमन कहो नमक कहो कुछ फरक नहीं होता । यह्‌ तो गला 
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देता है--नमक जिस चीजमें डाल दो गला देताहै। तो हमको 
गला हुमा हृदय पसन्द है । 

मेरा कु नहीं, सव तुम्हारा है, शरणागति 1 पहले ज्ञान है, 
फिर भक्ति है, फिर यज्ञ है, उसके वाद रारणागति है । बोले यह्‌ 
भ नहीं होता, बोले मत्परायण~मेरा भरोसा रखो, मुञ्लपर 
विश्वास रखो, सव ठीक कर दंगे । एवं आत्मानं मुक्त्वा ॥ इस तर्‌ 
तुम अयने-आपको जोड दो, मेरे पास आभो । 


एक बातपर आपका ध्यान खींच । यह्‌ शलोक १८बेँ अध्यायमें 
भी हि गौर नवे अध्यायमें भी है । थोड़ा अन्तर है । वहाँ है भामे- 
वैष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोसि मे ॥ विदवनाथ चक्रवर्तीनि कहा 
किं जब भगवानुने कहा "मामेवैष्यसि" बो हमको तो तुम पहले 
हौ बता चुके हो कि तुम वादेक ल्ूठे हो, टो प्रतिज्ञा करते हो । 
हम नहीं मानते । बोले “सत्यं --मै सत्य-सत्य कहता हू, सौगन्ध 
खाकर कहता हूं । सत्यकी शपथ खाकर कहता हं । तुमसे कहता 
ह भाई, यह भी तो देख | नहीं, बावा वचपनसे ही ज्ूठ बोरते रहे । 
मैयासे कह दिया माटी नहीं खायी-गोपियोसे कह दिया कभी 
ठ नहीं बोला--भीष्मसे प्रतिज्ञा की सो तोड़ दी। तो मुक्लसे भी 
ज्ञठ बोल सकते हो । कुछ विश्वास नहीं है, तुम्हारा । बोरे, नहीं 
'प्रियोसि-अर्जुन तुम मेरे प्यारे हो भक्तोसि मेः-त्रजवासी रोग 
बात-बातमें तेरी सौ मेरी सौं कहते ही रहते ह । ब्रजवासियोकी 
सौगन्धका कुछ ठीक नहीं दै । प्रमे भी है न 1 सह करे भौहनि 
हसे. सौँहकी तो कीमत ही नहीं है । बोल नहीं-नहीं तुम तोमेरे 
प्यारे हो--प्रियोसि !” अपने प्यारेसे कहीं कोई शठी प्रतिज्ञा की 
जाती है । कोई पराया हो तो बात दूसरी है, तुम तो हमारे बडे 
प्यारे हो । ष्टोसि मे दृढमिति ततो वक्ष्यामि ते हितम्‌ तुम मेरे 
इष्ट हो, माने भैं तुमं चाहता हं -- 
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भक्तोसि मे सखा चेति रहस्यं ह्येतदुत्तमम्‌ । 


तुम मेरे भक्त हो, सखा हो, पर वर्हामि ओर यहम फरक क्या 
है ? वहाँ सारी जिम्मेवारी भपने ऊपर स्ते है । तुम अपनेको इस 
तरहसे मेरे साथ जोड़ो । यह अभी आधी गीता है । पुरी गीताः 
श्रियोसिमे' पर दहै] 


>< >< >< 


यह वड़ा अच्छा होता हैकि हमें धन्यवाद पहले मिल 
जाता है ओर पूरा करनेका अवक्र वादये आता है। हम 
आपलोगोके आभारी हं कि आप अपने घरका इतना बड़ा 
काम-घल्धा छोडकर बदिया-बदिया फर्वीचर ओर एयरकण्डीशन 
घर छोडकर आते है, कुर्सीपर बैठते है, इतना श्रम करते ह, इतनी 
शान्तिसे, इतने प्रेमसे सुनते ह । ओर सचमुच यदि श्रोता अच्छा 
नहोततो वक्ता तो वू बोल ही नहीं सकता । श्रोताका जो 
उत्तम श्रवणका संकल्प है, वह्‌ वक्ताके हृदयको प्रभावित करके 
उसकी बोलनेकी शक्ति देता है । आभारी तो हम आपके ह कृतज्ञ 
है । बार्बार देसा मौका मिले, तो हम बहुत खुश हों । एसे नीचे 
वैठनेवाले मिले, हंस-हसकर हमारी बात सुने ओर महाराज, माला 
भी पहनावें, हाथ भी जोड़े, महाराजजी भी कहें, एसे श्रोता तोः 
हमको बार-बार चादिए-धन्यवाद हम थोड़े ही देते हं । 
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